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Zoll ar 

La Luce della Kabbalah 


Lo Zohar (Uhm deUo Splendore) e una 
fonte senza tempo di saggezza ed e la base 
della letteratura kabbalistica. Fin dalia sua 
comparsa. circa duemila anni fa. e stata la 
fonte primaria, e spesso 1'unica, iisata dai 
kabbalisti. 

Per secoli la Kabbalah e rimasta nascosta 
al grandę pubbiico, che si riteneva non 
fosse pronto per riceverla. Tuttavia, la 
nostra generazione e stata designata 
dai kabbalisti come la prima pronta ad 
acquisire i concetti contenuti nello Zohar. 
Scritto eon un linguaggio unico e metafo- 
rico, lo Zohar arricchisce la nostra cono- 
scenza della realta ed espande la nostra 
visione del mondo, ma non va letto in 
modo classico. Bisogna leggere e riflette- 
re pazientemente e ripetutamente su ogni 
frase, per cercaredi penetrarne il pensiero, 
per estrame tutte le sfumature. Anche se 
il testo ha un unico soggetto, la relazione 
eon il Creatore, Papproccio ha varie ango- 
lature. Questo consente a ciascuno di tro- 
vare quella particolare frase o parola che 
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aiuta a comprendere questa saggezza cosi 
profonda ed etema. II professor Michael 
Laitman prosegue la divulgazione della 
saggezza della Kabbalah, proponendo qui 
la sua traduzione e il commento a estratti 
dello ZoAare del Commentario allo stesso 
di Rabbi Yehuda Ashiag. II suo lavoro ha 
il grandę merito di liberare lo studio dello 
Zohar da qualsiasi tentativo di ridurne il 
senso storico e spirituale profondo e di 
restituirlo nella sua ełTettiva complessita. 

Michael Laitman e uno dei piii noti 
e autorevoli kabbalisti viventi. Ha pubbli- 
cato oltre trenta libri, tradotti in dodici 
lingue, e numerosi articoli relativi alle 
connessioni tra scienza e Kabbalah. Dopo 
la laurea in Filosofia e una specializzazio- 
ne in Biocibemetica all’Universita di 
San Pietroburgo, ha ottenuto il titolo di 
professore in Ontologia e Teoria della 
Conoscenza. Fondatore delFIstituto di 
Ricerca Ashiag (ARI), dal 2005 e membro 
del World Wisdom Council. 
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Prologo 


Chi e Rabbi Shimon Bar-Yochai* 


Nel secondo secolo dopo 
Cristo, a un solo uomo fu 
concesso di conoscere la sa- 
pienza spirituale che i kab- 
balisti avevano accumulato 
per tremila anni. Rabbi Shi> 
mon Bar-Yochai (il Rashbi) 
la misę interamente per 
iscritto e poi la nascose, poi- 
che rumanitś non era anco- 
ra pronta per riceverla. Oggi 
siamo pronti per la rivelazione de U Libro dello Zohar. 

Rabbi Shimon Bar-Yochai (il Rashbi), autore de II Libro dello Zo¬ 
har (II Libro dello Splendore) era un Tana, un grandę saggio del primo 
periodo dopo Cristo. II nome del Rashbi e legato a molte leggende e 
viene continuamente nominato nel Talmud e nel Midrash, i sacri testi 
ebraici del suo tempo. Visse a Sidone e a Meron e costitui un seminario 
nella Galilea occidentale. 

II Rashbi nacąue e crebbe in Galilea, una regione montuosa nella 
parte settentrionale delLattuale Israele. Fin da bambino si distingueva 
dai bambini della sua eta. Domande come “Qual e lo scopo della mia 
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‘ Gli articoli “Chi e Rabbi Shimon Bar-Yochai” e “II Libro dello Zohar” sono 
cortesemente estratti dal giomale Kabbalah Today. 
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vita?'’, “Chi sono io?” e “Come e costruito il mondo?” lo tormentayano 
ed esigevano una risposta. 

A quei tempi, la vita in Galilea era molto difficile: i Romani perse- 
guitavano gli Ebrei e inventavano sempre nuove leggi contro di loro. 
Tra queste, un decreto proibiva loro di studiare la Torah (che allora era 
sinonimo di Kabbalah). 

Tuttavia, nonostante il divieto dei Romani, il Rashbi approfondi lo 
studio della Kabbalah e provó a interpretare i suoi ineffabili insegna- 
menti. Egli percepiva che dietro le storie bibliche si nascondesse una 
profonda verita, che conteneva le risposte alle sue incessanti domande. 

Sempre piu, Rabbi Shimon si rese conto di aver bisogno di un ma- 
estro che avesse gia intrapreso questo cammino spirituale, che avesse 
piu esperienza di lui e che fosse in grado di guidare altri a salire la scala 
spirituale. Decise quindi di unirsi al gruppo del piu grandę kabbalista 
deL suo tempo. Rabbi Akiva, una decisione che si riveló il punto di 
SYolta della sua vita. 


Gli studi eon Rabbi Akiva 

Rabbi Shimon era uno studente devoto e avido di sapere; ardeva dal 
desiderio di scoprire i regni Superiori della realta. Ben presto divenne 
uno dei migliori studenti di Rabbi Akiva. Studio eon lui per tredici anni 
e raggiunse i livelli piu elevati della scala spirituale. 

La rivolta guidata da Simon Bar-Kokheva pose bruscamente fine 
agli insegnamenti di Rabbi Akiva. Quasi tutti i suoi ventiquattromila 
studenti perirono a causa delle pestilenze e nelle feroci battaglie contro 
i Romani. Ne soprawissero solamente cinque, fra i quali il Rashbi. 

II Rashbi era stato tra i capi della rivolta di Bar-Kokheva contro il 
dominio romano nella terra di Israele. La sua resistenza divenne ancora 
piu tenace e dura quando seppe che il suo maestro. Rabbi Akiva, era 
stato brutalmente giustiziato. 

II Talmud scrive che un giomo il Rashbi si espresse contro il domi¬ 
nio romano; un altro Ebreo lo senti e awerti le autorita romane. Per 
questo, fu processato e condannato a morte in contumacia. L’imperato- 
re romano mandó uomini a cercarlo, ma eon loro grandę disappunto, il 
Rashbi sembrava essere svanito. 
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XI 


La grotta di Peqi’in 

La leggenda narra che il Rashbi e suo figlio fuggirono in Galilea e si 
nascosero in una grotta a Peqi’in, un villaggio nel nord di Israele, dove 
rimasero per tredici anni, durante i quali essi approfondirono i segreti 
della saggezza di ció che e nascosto. I loro sforzi furono premiati, in 
quanto scoprirono Tintero sistema della creazione. 

Dopo aver trascorso tredici anni nella grotta, il Rashbi venne a sa- 
pere che Timperatore romano era morto. Finalmente poteva tirare un 
sospiro di sollievo: dopo aver lasciato la grotta, il Rashbi riuni nove 
student! e eon loro si trasferi in una piccola grotta di Meron, nota come 
Idra Raba (Grandę Assemblea). Con il loro aiuto, scrisse // Libro dello 
Zohar, il libro piu importante della Kabbalah. 

Baal HaSulam descrisse il Rashbi e i suoi studenti come i soli es- 
seri umani ad aver raggiunto la perfezione: i 125 livelli spirituali che 
completano la correzione delPanima. Per festeggiare la conclusione del 
suo commentario a II Libro dello Zohar, Baal HaSulam organizzó un 
banchetto. In quel giomo di festa disse che “...prima dei giomi del 
Messia, a nessuno e concessa la possibilita di realizzare tutti i 125 livel- 
li... eccetto che al Rashbi e ai suoi contemporanei, cioe gli autori de II 
Libro dello Zohar. A loro fu concesso di realizzare completamente tutti i 
125 livelli, anche se vissero prima dei giomi del Messia. Pertanto, nello 
Zohar spesso si dice che non ci sara un’altra generazione come quella 
del Rashbi, fino alla generazione in cui giungera il Re Messia. Questa e 
la ragione per cui II Libro dello Zohar ha cosi fortemente impressionato 
il mondo: perche i segreti della Torah che vi si trovano riguardano tutti 
i 125 livelli spirituali. 6 anche il motivo per cui nello Zohar si dice che 
II Libro dello Zohar non sara rivelato se non alla fine dei giomi, cioe 
nei giomi del Messia”. 


La Idra Raba (Grandę Assemblea) e II Libro dello Zohar 

La Idra Raba e una grotta che si trova nel nord di Israele, tra Meron 
e Zephath. II Rashbi vi porto i suoi studenti e li scrisse II Libro dello 
Zohar. Ć quasi impossibile comprendere appieno la grandezza di Shi- 
mon Bar-Yochai. Egli appartiene, come dice Baal HaSulam, alla Luce 
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Interiore piu elevata. Questa e la ragione per cui e dovuto ricorrere a 
Rabbi Aba per mettere per iscritto le parole. Ne U Libro dello Zohar, il 
Rashbi dice ai suoi studenti: “Ci organizzeremo in ąuesto modo: Rabbi 
Aba scrivera, Rabbi Elazar, mio figlio, studiera oralmente e gli altri 
amici dialogheranno nei loro cuori” {Zohar, Haazinu). 

II Libro dello Zohar e stato scritto nel secondo secolo, non molto 
tempo dopo la distruzione del Secondo Tempio e Tinizio delPultimo 
esilio del popolo di Israele dalia propria terra. Ma anche prima delEe- 
silio, il Rashbi predisse che II Libro dello Zohar sarebbe stato rivelato 
solamente alla fine delTesilio. Egli afFermó che la sua manifestazione 
al popolo avrebbe simboleggiato la fine delFesilio spirituale: “...attra- 
verso di esso, gli uomini usciranno dalEesilio grazie alla misericordia” 
{Zohar, Nas o). 

Ne II Libro dello Zohar e scritto anche che la sua saggezza sarebbe 
stata rivelata a tutti al termine dei seimila anni, il periodo destinato alla 
coirezione delPumanita: “E ąuando i giomi del Messia saranno vicini, 
anche i bambini saranno destinati a scoprire i segreti del la saggezza e 
scopriranno in essi i fini e i calcoli della redenzione e in quel tempo U 
Libro dello Zohar sara rivelato a tutti” {Zohar, YaYera). 


La reincamazione di un’unica anima 

II Rashbi e la reincamazione di un’unica anima, che coordina e col- 
lega la Forza Superiore a ogni elemento della creazione. Quest’anima e 
discesa nel mondo e si e incamata nei patriarchi della Kabbalah. Questo 
e Fordine in cui si e presentata: Abramo, Mose, Rabbi Shimon Bar-Yo- 
chai. Rabbi Isaac Luria (ARI) e Rabbi Yehuda Ashlag (Baal HaSulam). 
Ogni incamazione di quest’anima promuove Fumanita a un nuovo li- 
vello spirituale e lascia il proprio segno nei libri sulla Kabbalah, che 
serviranno alle successive generazioni. 

Si puó trovare un esempio di questo processo nelle sezioni speciali 
dello Zohar chiamate Raia Meheimna (II pastore fedele). In queste se¬ 
zioni, il Rashbi parła dalio stato di rivestimento delFanima di Mose. Un 
altro esempio di ció e il libro Shaar HaGilgulim (I cancelli delle rein- 
camazioni), in cui il Rashbi parła dalio stato di rivestimento delFanima 
delFARl. 

II Libro dello Zohar e certamente unico e straordinario ed e anche 
uno dei testi puó famosi al mondo. Da quando e stato scritto, migliaia 
di storie continuano a essere collegate allo Zohar e ancora oggi il libro 
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e awolto nel mistero. II fascino che emana e tale che, sebbene il libro 
sia totalmente incomprensibile per la nostra generazione senza un’ade- 
guata interpretazione, viene letto eon attenzione da milioni di persone. 


La dipartita del Rashbi 

Secondo la tradizione. Rabbi Shimon Bar-Yochai mori alla presen- 
za dei suoi amici, in concomitanza del Lag BaOmer (il trentatreesimo 
giomo del conteggio deirOwer, che parte dal primo giomo della Pa- 
squa Ebraica) delPanno 160 e venne sepolto a Meron. Con la sua morte, 
Panima di un grandę kabbalista aveva completato il suo compito nel 
nostro mondo. 

II Rashbi aveva compiuto il proprio destino. Centinaia di migliaia 
di persone visitano ogni anno la sua tomba, cercando di trarre un po’ 
di ąuella Luce che egli ha portato nel mondo. I piu grandi kabbalisti 
esaltano il libro e continuano ad affermare che U Libro dello Zohar e 
destinato a portare la redenzione nel mondo. 

Rav Kook, il primo Rabbino capo di Israele, scrive dello Zohar {Ohr 
Yakar): “Questa composizione, II Libro dello Zohar, e come TArca di 
Noe, dove c’era una grandę varieta di generi, ma tutti ąuesti generi 
e ąueste famiglie non potevano esistere se non entrando nelPArca... 
Dunque, il giusto accedera ai segreti della Luce di questa composi¬ 
zione per restarvi; e, grazie a essa, subito dopo aver cominciato il 
proprio cammino, con il desiderio delPamore per Dio, se ne sentira 
attratto, come una calamita attrae il ferro. Ed egli vi accedera per 
la salvezza della propria anima e del proprio spirito e per la propria 
correzione. E anche se k malvagio, non dovrś temere di accedervi”. 

Stiamo vivendo un’epoca storica. L’anima del Rashbi sta comple- 
tando la sua missione nella nostra generazione e, grazie a ąuesto esem- 
pio di spiritualita vissuto quasi duemila anni fa, la saggezza della Kab- 
balah sta emergendo, cosi che tutti noi possiamo ascendere a una vita 
fatta di etemita e completezza. 
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II Libro dello Zohar 


U Libro dello Zohar e il piu misterioso e, allo stesso tempo, il piu 
importante dei libri della Kabbalah, Negli ultimi anni, e diveiita- 
to sempre piu evidente che, sebbene II Libro dello Zohar risalga a 
diciotto secoli fa, e stato scritto appositamente per i nostri tempi. 
Rabbi Yehuda Ashlag (Baal HaSulam) lo ha reso accessibile a ognu- 
no di noi e ha ridato vita a ció che i nostri cuori avevano dimentica- 
to da COSI tanto tempo. 

La profondita della saggezza de II Libro dello Zohar e protetta da 
mille porte. 


- Rabbi Yehuda Ashlag (Baal HaSulam), 
dalia “Prefazione al Libro dello Zohar”. 

Fin dalFalba delFumanita, uomini straordinari risalirono la scala 
spirituale per raggiungere i livelli piu elevati di unione eon la Forza 
Superiore, il Creatore. Chiamiamo questi uomini “kabbalisti”. 

Attraverso ąuesta unione, essi hanno compreso che tutta la realta 
nel suo complesso, dai mondi spirituali piu elevati, giu fino al nostro 
mondo, si basa sulFamore e sulla dazione. Essi hanno capito che non 
c’e nulla nel mondo a parte ąuesta Forza e che tutto ció che succede 
nella realta awiene solo per far si che Fumanita possa vivere perma- 
nentemente eon ąuesta consapevolezza. 

I kabbalisti hanno cercato e trovato le risposte a tutte le domande 
che hanno posto: lo scopo della nostra vita, la struttura del mondo e 
come possiamo determinare il nostro destino. Trascrissero ció che sco- 
prirono in libri come Raziel Hamalaach (L’Angelo Raziel), Sefer Yetzi- 
ra (II Libro della Creazione), Etz Chaim (L’Albero della Vita) e altri. 
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Di tutti i libri, il piu fecondo, misterioso e profondo e II Libro dello 
Zohar (II Libro dello Splendore), che descrive il sistema nascosto della 
Guida Superiore. Descrive i mondi, i grandi poteri che li govemano e 
come colui che sceglie di studiare la Kabbalah influenzi il destino pro- 
prio e di tutta rumanita. 

Lo Zohar spiega anche il modo in cui ogni evento discende come 
una cascata dal Mondo Superiore al nostro e in che veste esso si mani- 
festi. Ma ció che rende unico e straordinario lo Zohar e il fatto di non 
essere stato scritto per i suoi contemporanei; fu invece rivolto alla gene- 
razione che sarebbe vissuta duemila anni piu tardi: la nostra. 


Svelare i misteri 

La nostra generazione si trova alle soglie della redenzione, se solo 
sapremo divulgare alle masse la saggezza di ció che e nascosto. 

- Baal HaSulam, da “La Chiamata del Messia”. 

II ventesimo secolo ha portato cambiamenti senza precedenti, che 
hanno dato awio a una fasę completamente nuova, che i piu grandi 
kabbalisti hanno descritto per secoli nei loro scritti. II piu grandę cam- 
biamento in assoluto e il fatto che, in questo secolo, i kabbalisti hanno 
dichiarato che lo studio della Kabbalah non e soltanto permesso, ma e 
una necessita! 

Anche ne II Libro dello Zohar e scritto che la saggezza della Kab¬ 
balah sarebbe stata diffusa a cominciare dal 1840. Vilna Gaon (GRA) 
grandę kabbalista del diciottesimo secolo, scrisse nel suo libro Kol Ha- 
Tor (Voce di una Tortora) che il processo di rivelazione della Kabbalah 
sarebbe iniziato nel 1990. Nel Capitolo 11 del suo libro Even Shlemah 
(Un onere perfetto e giusto), egli affermó anche che la redenzione di- 
pende in primo luogo dalio studio della Kabbalah. 

Rav Kook spiegó che “le altissime domande spirituali che una vol- 
ta potevano essere risolte solamente da chi era grandę ed eccellente, 
ora devono essere risolte a vari livelli, nelLambito dellMntera nazione” 
{Eder HaYaker ve Ikvey HaTzon, pag. 144). 

Ma e stato Baal HaSulam a trasformare le parole visionarie dei kab¬ 
balisti in una realta tangibile. Egli si rese conto che era arrivato il mo- 
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mento di permettere a tutti di studiare II Libro dello Zohar. Sosteneva 
che, attraverso lo studio dello Zohar, Pumanita intera si sarebbe innal- 
zata e avrebbe raggiunto il mondo spirituale. 

Sulla base di ąuesta visione, Baal HaSulam si dedicó alla composi- 
zione di un testo comprensibile, accurato e sistematico, che interpretas- 
se U Libro dello Zohar. II suo obiettivo era ąuello di svelare il libro a 
tutti gli uomini e di renderlo adatto alle anime della nostra generazione. 

Neirintroduzione al suo Commentario allo Zohar, spiegava i motivi 
per cui lo aveva scritto: “Ho chiamato il testo HaSulam (La Scala) per 
indicare che il mio commentario ha la funzione di una scala. Se avete 
una soffitta stracolma di ogni ben di Dio, vi bastera una scala e tutta 
Pabbondanza del mondo sara nelle vostre mani”. 


Accelerare la divulgazione della Saggezza 

Tutti i kabbalisti hanno sognato la nostra generazione, quando tutta 
Pumanita avrebbe potuto scoprire i tesori meravigliosi che erano in suo 
possesso. Essi pregarono affinche, attraverso la lettura delle fonti auten- 
tiche che ci hanno tramandato, anche noi, come loro, raggiungessimo 
Punione eon la Forza Superiore. Nel suo Commentario allo Zohar, Baal 
HaSulam ci ha lanciato una fune, “un salvagente”. In ąuesto modo, egli 
ci ha aperto la strada verso un futuro di abbondanza e prosperita. 

Baal HaSulam ci esorta a un maggiore impegno nello studio della 
saggezza della Kabbalah e ad accelerare la divulgazione della saggezza. 
Egli sapeva che solo la saggezza della Kabbalah puó elevare il mondo 
fino al regno spirituale e alPetemita che i kabbalisti hanno sperimentato 
nel corso delle generazioni. 

II dizionario Webster definisce una generazione come “un gruppo di 
individui nati e vissuti nella stessa epoca”. Al contrario, nella Kabba¬ 
lah una generazione e una fasę spirituale. Secondo i grandi kabbalisti, 
come il Santo ARI, la nostra generazione (owero la nostra fasę spiritua¬ 
le) e iniziata nel sedicesimo secolo. 

Piu indugiamo a compiere Pascesa spirituale che la nostra gene¬ 
razione dovrebbe realizzare, maggiore sara il nostro disagio. II regno 
spirituale, che determina ció che succede nel nostro mondo, aumentera 
la sua pressione su di noi, finche non ci decideremo a raggiungerlo. 
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Ecco le parole del grandę kabbalista Rabbi Avraham Azulai, nella 
sua Introduzione al libro Ohr ha Chama, (La Luce del Sole): “Ho tro- 
vato scritto che il divieto di cui sopra a impegnarsi apertamente nella 
saggezza della verita fli solo per un certo periodo, fino alla fine del 
1490. Da quel momento in poi... la decisione e mutata ed e stato con- 
cesso il permesso di addentrarsi ne II Libro dello Zohar*". E dal 1540 e 
diventato segno meritorio Timpegno di un sempre maggiore numero di 
uomini, poiche sara grazie a questo impegno, e non altro, che arrivera il 
Re Messia. Non e dunque opportuno essere negligenti”. 

“Ma i saggi capiranno che la loro elevazione arrivera dal Creatore, 
TAlbero della Vita. E i giusti brilleranno come le Stelle del firmamento” 
(Daniele, 12:3)^ 

“Grazie al testo di Rabbi Shimon, // Libro dello Zohar, e alla For- 
za Soprannaturale che riconduce tutte le cose al Creatore, alla fine dei 
giomi i figli di Israele mangeranno delFAlbero della Vita, che e U Libro 
dello Zohar, e saranno riscattati dalFesilio grazie alla misericordia del 
Creatore” {Naso, 90). 


^ Per facilitare la comprensione del significato spirituale delle fonti ebraiche, le 
citazioni non sono tradotte letteralmente, ma riportano il significato kabbalistico 
dei testi. 
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Introduzione 


U Libro dello Zohar narra che Rabbi Shimon Bar-Yochai (il Rashbi) 
e suo figlio, Rabbi Aba, raggiunsero il livello del profeta Eliyahu (Elia). 
Infatti, si dice che Eliyahu stesso abbia fatto loro visita nella grotta in 
cui si trovavano e che abbia insegnato loro la Torah (a ąuesto proposito, 
Yoglio ricordare che la grotta nel villaggio di Peqi’in esiste tuttora). 

Uautore di Divrey Yoel (Le parole di Gioele), nel libro La Torah del 
Rashbi ha scritto: “Prima che Rabbi Shimon studiasse i segreti della 
Torah, nella grotta vigeva una regola: risolvere le dispute in base alPo- 
pinione di Rabbi Yehuda, 1’autore del Talmud. Tuttavia, dopo che Rabbi 
Shimon ebbe lasciato la grotta, tutto ció che aveva scritto nello Zohar 
fu considerato superiore a tutte le conquiste umane”. II Rashbi ricevette 
il nome di Butzina Kadisha (Candela Sacra), perche aveva raggiunto 
Tanima di Moshe (Mose). 

Le sentenze su questioni legislative e procedurali sono stabilite in 
base al Talmud o a // Libro dello Zohar, a seconda del libro in cui la 
situazione viene presa in esame piu rigorosamente. Se la questione non 
viene menzionata ne dal Talmud, ne dalio Zohar, allora la decisione 
viene presa sulla base della fonte che chiarisce meglio la questione. Se 
Targomento della discussione e tra il Talmud t i legislator!, la decisione 
si basa sulle disposizioni de II Libro dello Zohar. Se gli stessi legislator! 
non riescono a trovare un accordo sulla questione, la decisione si basa 
sulPopinione dello Zohar (Mishna Brura, 25,42). 

Un grandę seguace del Rashbi, il successivo erede della sua anima. 
Rabbi Isaac Luria (il Benedetto ARI) scrisse che la sua anima rappre- 
sentava un ritomo dell’anima di Rabbi Shimon e che 1’anima di Rabbi 
Shimon rappresentava un ritomo di quella di Mose (Shaar HaGilgulim, 
paragrafo 64). Egli scrisse anche che Tanima di Mose si era reincamata 
nel Rashbi per correggere Panima di Achiya HaShiloni (Achia il Siloni- 
te), che “aveva corrotto” Malchut a causa del peccato del Re Yerav’am 
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(Geroboamo), che aveva provocato la trasgressione di tutto Israele. Vsl~ 
nima del Rashbi era apparsa dunque per correggere i peccati di Israele. 
La parte de lo Zohar intitolata Raya Meheimna (II Pastore leale) si rife- 
risce al modo in cui il Rashbi aveva conseguito Tanima di Mose, si era 
fliso eon essa e aveva ottenuto la saggezza suprema. 

Nei suoi lavori Maranan ve Rabanan e Kii Yakar {Melachim, 2,12), 
il grandę HaChida sostiene anche che tutto il lavoro del Rashbi stia 
nella correzione del peccato di Achiya HaShiloni. 

Come dice il Rashbi nel Talmud(Sukkah, 45,2): “lo posso redimere 
il mondo intero dal giudizio divino dal giomo in cui sono nato fino a 
oggi. E se mio figlio e eon me, dal giomo in cui il mondo e stato creato 
al giomo presente. E se Yotam Ben Uziyahu e eon noi, dal giomo in cui 
il mondo e stato creato fino alla sua fine”. II libro di Melachim (I Re) 
racconta di Yotam Ben Uziyahu (20, 15). 

Dopo che il divieto fu abrogato, Rasbhi fondó il proprio seminario 
nei territori di Tekoa e nel villaggio di Meron. Qui insegnó ai suoi di- 
scepoli la Kabbalah e scrisse II Libro dello Zohar, rivelando in questo 
modo ció che era stato vietato di rivelare fin dal tempo in cui Israele 
aveva ricevuto la Torah {Tikuney Zohar, Hakdamah, pag. 17). 

Tuttavia, per mettere per iscritto tutti i segreti della Torah, Rabbi 
Shimon doveva esprimerli in una forma segreta. Rabbi Aba, discepolo 
del Rashbi, aveva un’anima eon una qualita particolare, che gli per- 
metteva di tramandare la conoscenza spirituale in una forma segreta e 
nascosta. Cosi, Rabbi Shimon domandó al suo discepolo di esprimere i 
suoi pensieri per lui, cioe di trasferire sulla carta i pensieri del Rashbi. 
L’ARI lo spiega eon queste parole: II Libro dello Zohar deve rimanere 
nascosto fino alla generazione della venuta del Mashiach (il Messia), 
poiche solo attraverso lo studio di questo libro il genere umano uscira 
dalFesilio spirituale” (L’ARI, Shaar HaHakdamot, Hakdamah, pag. 3). 
Questa e la ragione per cui Rabbi Aba scrisse gli insegnamenti di Rabbi 
Shimon in Aramaico, che e Taltra faccia delPEbraico. 

L’ARI scrisse nel Maamarey Rashbi (Gli articoli del Rashbi) a pag. 
100, che la stesura dello Zohar in forma segreta fu possibile perche 
Eanima di Rabbi Aba era nata dalia Luce Circostante e non dalia Luce 
Interiore. Per questa ragione, spiega TARI, egli pote esprimere la mas- 
sima saggezza soprannaturale in forma segreta, presentandola attraver- 
so storie semplici. 

Rabbi Shimon visse alPincirca ottant’anni e mori il giomo della 
festivita di Lag BaOmer, il diciottesimo giomo del mese di lyar, cir- 


www. scribd. com/Religione_in_Ita2 



INTRODUZIONE XXI 


condato dai suoi discepoli e eon il rispetto di tutta la nazione. Questo 
giomo e ricordato come il Giomo della Luce. II corpo di Rabbi Shimon 
fil sepolto in una grotta del Monte Meron; il corpo di suo figlio, Rabbi 

Elazar, e sepolto a pochi metri da lui. 

Come tutti i testi successivi delLARI e di altri kabbalisti (evidente- 
mente, questo e il destino che spetta a tutti i veri libri spirituali), II Libro 
dello Zohar fu tenuto nascosto per 1100 anni in una grotta nei pressi di 
Meron, dal giomo in cui fu scritto fino a quando un Arabo lo trovó e lo 
vendette in un mercato come carta da imballo. 

Alcuni fogli laceri finirono nelle mani di un saggio, che riconobbe 
e apprezzó il valore di ció che vi era scritto. Dopo una lunga ricerca, 
Tuomo raccolse molte delle sue pagine fra i rifiuti e altre ne acquistó da 
venditori di spezie, che awolgevano la merce nelle pagine dello Zohar. 
E stato grazie alla raccolta di questi fogli che il libro (cosi come lo co- 
nosciamo oggi) e stato ricompilato. 

Per molti secoli, da allora fino a oggi, II Libro dello Zohar e stato al 
centro di molte controversie. Filosofi, scienziati e altri saggi ne discu- 
tono ancora oggi. Tuttavia, rimane il fatto che solo un kabbalista che 
ascenda a un particolare livello spirituale puó comprendere il messag- 
gio di questo libro. A tutti gli altri, II Libro dello Zohar puó sembrare 
una raccolta di racconti e storie o un trattato di filosofia antica. Solo chi 
non comprende questo libro puó avere questo dubbio, mentre i kabba¬ 
listi sanno eon certezza che il libro del Rashbi e la piu grandę fonte per 
la realizzazione spirituale che il Creatore abbia mandato agli uomini di 
questo mondo. 

Sebbene // Libro dello Zohar sia stato scritto nel secondo secolo, 
solo Rabbi Yehuda Ashlag e stato in grado di realizzare un commenta- 
rio completo del testo, tra gli anni trenta e quaranta del secolo scorso. 
La ragione per cui II Libro dello Zohar sia stato tenuto nascosto dal se¬ 
condo al tredicesimo secolo e la mancanza di un commentario completo 
sul testo originale per ben diciotto secoli sono spiegate nella “Introdu- 
zione al Libro dello Zohar”. 

Rabbi Ashlag ha chiamato il proprio commentario HaSulam (La 
Scala), perche attraverso il suo studio Tuomo puó ascendere i livelli 
spirituali, per raggiungere i Mondi Superiori, proprio come se stesse 
risalendo una scala. Dopo la pubblicazione del commentario HaSulam, 
Rabbi Ashlag ricevette il soprannome di Baal HaSulam (Colui che pos- 
siede la Scala), poiche tra i saggi della Torah e tradizione chiamare un 
uomo non per nome, ma in base al suo massimo conseguimento. 
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I contenuti de II Libro dello Zohar 

1. Hakdamat Sefer HaZohar (Introduzione al Libro dello Zohar): 
contiene svariati articoli che svelano completamente Lintimo significa- 
to della Torah. 

2. Sefer HaZohar (II Libro dello Zohar): diviso in parti e capitoli, 
che corrispondono alle sezioni settimanali della Torah. 

11 Libro di Bereshit (Genesi): Bereshit, Noach, Lech Lecha, Yayera, 
Chaiey Sarah, Toldot, Yayetze, Yayishlach, Vayeshev, Miketz, Vayi- 
gash e Yayichi. 

II Libro di Shemot (Esodo): Shemot, Yayera, Bo, Beshalach, Yitro, 
Mishpatim, Terumah {Safra de Tzniuta), Tetzaveh, Ki Tissa, Yeyi- 
kahel e Pekudey. 

II Libro di Yayikra (Levitico): Yayikra, Tzav, Shmini, Tazria, 
Metzura, Acharey, Kedushim, Emor, BaHar e Yechukotay. 

II Libro di Bamidbar (Numeri): Bamidbar, Naso (Idra Raba), Ba- 
alotcha, Shlach Lecha, Korach, Chukat, Balak, Pinchas e Matot. 

II Libro di Devarim (Deuteronomio): YeEtchanen, Ekev, Shoftim, 
Titze, Yayelech e Haazinu (Idra Żuta). 

3. Zohar Hadash (II Nuovo Zohar): supplementi ai capitoli settima¬ 
nali. Bereshit, Noach, Lech Lecha, Yayera, Yayetze, Yayeshev, Bas ha¬ 
lach, Yitro, Terumah, Ki Titze, Tzav, Acharey, BaHar, Naso, Chukat, 
Balak, Matot, YeEtchanen, Ki Titze e Ki Tavo. 

4. Ulteriori libri ne II Libro dello Zohar che non sono un diretto 
commento della Torah. Idra Raba, Idra Żuta, Safra de Tzniuta, Raza 
de Razin, Tosefta, Raya Mi ’emna, Ashmatot, Sitrey Torah, Sitrey Otiot 
e Tikuney Zohar. 

5. Midrash HaNe*elam (II Commentario sugli Scritti): Cantico dei 
Cantici, Ruth, Eicha (Lamentazioni) e sulla Torah (Pentateuco). 

Baal HaSulam scrisse il commentario sulle parti dello Zohar che 
sono giunte fino a noi. I suoi principali commenti nella “Introduzione al 
Libro dello Zohar” e il capitolo Bereshit sono scritti nei termini del la- 
voro spirituale di un uomo. Gli articoli piu significativi dello Zohar per 
la scienza della Kabbalah sono Idra Raba, Idra Żuta e Safra de Tzniuta, 
tutti espressi nel linguaggio della Kabbalah. II resto dello Zohar e scrit- 
to nella lingua del Midrash. 

Nella sua stesura originale, II Libro dello Zohar, scritto da Rabbi 
Aba sedici secoli fa, non era diviso in capitoli settimanali. La mole di 
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testo era parecchie volte maggiore di quella giunta a noi; riguardava 
non soltanto la Torah, ma anche altri ventiquattro libri della Bibbia (il 
Pentateuco, i libri dei Profeti e gli Scritti). 

Oltre al Libro dello Zohar stesso, e giunto a noi anche il libro Tikku- 
nim (Correzioni) di Rabbi Shimon. Questo testo comprende settanta 
commentari sulla prima parola della Torah, Bereshit (In principio), poi- 
che essa comprende tutto. 

II presente libro offre una traduzione semantica dello Zohar, il Com- 
mentario HaSulam di Rabbi Yehuda Ashlag e le mie spiegazioni. II li¬ 
bro contiene anche la prima parte de II Libro dello Zohar, Hakdamat 
Sefer HaZohar (Introduzione al Libro dello Zohar). 

Airinizio del testo e riportata in grassetto la traduzione semantica. 
U commentario HaSulam e le mie spiegazioni sono scritte in caratteri 
standard e in corsivo, perche si e rivelato estremamente difficile separa- 
re le mie spiegazioni dai sacri testi di Rabbi Ashlag. I numeri specificati 
airinizio dei paragraf! corrispondono ai paragraf! ne II Libro dello Zo¬ 
har eon il commentario HaSulam, Vol 1. 

Questa combinazione di caratteri differenti e dovuta alla necessi- 
ta di spiegare il significato dello Zohar in piu formę: a) il linguaggio 
della Kabbalah {Sefirot, Partzufim, Gematria e gli altri mondi), b) il 
linguaggio del lavoro spirituale (emotivo), c) il linguaggio della Torah 
(narrativo) e d) il linguaggio del Talmud (giudiziario). 

Per comprendere lo stile del Libro dello Zohar, consiglio al lettore 
di tomare a leggere la traduzione del testo originale, dopo aver letto e 
approfondito adeguatamente il commentańo. 

U Libro dello Zohar, come 1’intera Torah, parła esclusivamente 
delPuomo (la creazione) e della sua relazione eon il Creatore. La To¬ 
rah chiama le ąualita interior! delLuomo usando i nomi del mondo ter- 
reno. Pertanto, Taspirazione verso il Creatore e chiamata “Israele” e 
Paspirazione a ricevere egoisticamente i piaceri del mondo e chiamata 
“le nazioni del mondo”. Tuttavia, non c’6 alcuna relazione fra questi 
nomi presenti nella Torah e i rapporti esistenti fra gli Ebrei e le altre 
nazioni del mondo. La Kabbalah fa appello alPuomo, alla creazione! 

II libro contiene articoli che lo commentano usando il linguaggio della 
Kabbalah e altri che usano il linguaggio delle emozioni, piu facile da 
comprendere per i principianti. II lettore puó iniziare lo studio del libro 
eon gli articoli “La Notte della sposa” e “Chi gioisce nei giomi di festa”. 
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Ciononostante, uno studio completo dello Zohar richiede un apprendi- 
mento sistematico del materiale. Piu ci abitueremo a leggere la Kabbalah 
e piu questa saggezza riuscira a permeare il nostro cuore, il che potrą 
awenire solamente ristudiando piu volte il materiale proposto. 

Rav Michael Laitman 
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AA - Arich Anpin: il Partzuf di Hochma, il Par/zw/iniziale e centra¬ 
le nel mondo di Atzilut, dal quale hanno origine tutti gli altri Partzufim. 

A ba - Padre: il Partzuf di Hochma. 

ABA-Achor be Achor (ABA si pronuncia Ach be Ach) signifi- 
ca “schiena contro schiena”. Se Partzuf Aba {Hochma) possiede Ohr 
Hochma, ma non e disposto a passarla a Partzuf Ima (Bina) e se anche 
Ima non la vuole ricevere, questa relazione tra loro si chiama “schiena 
contro schiena”. La stessa relazione puó esistere tra ZA e Malchut, 

AHP - Awzen-Hotem-Peh (orecchio-naso-bocca); AHP si pro¬ 
nuncia Ahap. Queste sono le Sefirot ZAT di Bina-ZA-Malchut, le quali 
possiedono il desiderio di ricevere. Perció, in mancanza di uno scher- 
mo adeguato (la resistenza a quel desiderio), esse diventano egoiste. II 

Partzuf senza lo schermo sul suo AHP e detto Katan (piccolo) e il suo 

\ 

stato si chiama Katnut (piccolezza, incompletezza). E come un bam- 
bino del nostro mondo, in quanto anche questo Partzuf non ha alcuna 
forza (schermo) e perció puó avere soltanto la Luce della Misericordia 
{Ohr Hassadim) senza la Luce della Saggezza {Ohr Hochma). 

Ateret - Letteralmente “prepuzio”, il luogo delPunione tra 
Israele e il Creatore. Dopo la seconda restrizione, e proibito compiere 
Taccoppiamento spirituale {Zivug) sulla stessa Malchut, a causa della 
mancanza dello schermo. Tuttavia, il Zivug puó essere compiuto sulle 
qualita che Malchut ha ricevuto da ZA, chiamato Ateret Yesod. Pro- 
prio come i desideri di Malchut vengono tagliati, cosi il prepuzio vie- 
ne circonciso e i desideri che rimangono in lei sono quelli ricevuti da 
ZA, chiamato Ateret Yesod. Sulla base di questi desideri, Malchut puó 
compiere lo Zivug eon ZA e ricevere la Luce della Saggezza {Ohr Hoch¬ 
ma). Naturalmente, questa non e la stessa Luce di Hochma che Malchut 
riceverebbe se fosse capace di compiere il Zivug sulla base dei propri 
desideri, cioe su se stessa, sulla base delle proprie qualita, chiamate “il 
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punto centrale della creazione”, i desideri veramente egoistici. Malchut 
Sara capace di farlo solo trascorsi i seimila anni, alla fine della correzio- 
ne. Ma, in attesa che ció accada, questi desideri sono chiamati i segni 
di unione eon il Creatore, poiche un Zivug su Ateret Yesod la awicina 
al Creatore. 

Ateret Yesod e anche Malchut de Malchut che rimane dopo la cir* 
concisione, la rimozione del prepuzio {Orla). Questa e la parte corretta 
di Malchut, la sua unione eon la Sefira Yesod, sulla base della quale nel 
corso dei seimila anni puó essere compiuto uno Zivug, completando 
cosi la correzione di Malchut. 

De - La preposizione “di” ha significato possessivo. Per esempio, 
Malchut de Atzilut significa Malchut del mondo di Atzilut. 

Domanda - La percezione della mancanza della Luce della Saggez- 
za (Ohr Hochmd) in Malchut. 

Eretz Israel - La terra di Israele. Yetzira di questo mondo. Gerusa- 
lemme (Yerushalaim) e il prepuzio {Ateret Yesod) in Malchut. 

Figlia - Malchut rispetto a Bina, la mądre, 

Gadlut - II grandę stato. II Partzuf eon lo schermo (la forza di re- 
sistere alla propria natura egoistica) non solo per trattenersi dal rice- 
vere per il proprio interesse, ma per ricevere non per il proprio bene 
(come nelPesempio delPospite e del padrone di casa). In questo modo 
il Partzuf colma tutti i propri desideri (tutte le dieci Sefirot) eon la Luce 
della Misericordia {Ohr Hassadim) e la Luce della Saggezza {Ohr 
Hochmd). 

GE - Galgalta-Eynaim (cranio e occhi). Sefirot Keter-Hochma e 
GAR di Bina. Queste Sefirot non hanno il desiderio di ricevere e deside- 
rano soltanto donare. Quindi, non possono diventare egoiste. 

Gematria - II valore numerico di una lettera o di una combinazione 
di lettere e parole. Si tratta di un modo molto particolare di rivelare le 
informazioni spirituali. 

HBD - Hochma-Bina—Daat {HBD si pronuncia Habad). E la stessa 
cosa di Keter-Hochma-Bina (la Rosh del Partzuf). Sefira Daat non e 
una Sefira, ma la richiesta (chiamata anche MAN) di ZON {Zeir Anpin 
e Nukva). Daat e Tappello degli ZON a Bina a proposito del loro de¬ 
siderio di ricevere da lei Ohr Hochma. Questa preghiera degli ZON si 
chiama MAN, perche sale fino a Bina e risveglia in Bina {Ima, la loro 
mądre) il desiderio di donare ai suoi figli, ZON. Una MAN in Bina si 
chiama Sefira Daat. Questa non e una Sefira come le altre dieci Sefirot, 
e piuttosto una preghiera, una richiesta. Tuttavia, per sottolineare que- 
sto stato. usiamo il termine HBD invece di KHB. 
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SEFIROT 

INOMI DEL CREATORE 

KETER 

EKYEH = Aleph-Hey*Yod-Hey 

HOCHMA 

YAH = Yod-Hey 

BINA 

HaVaYaH eon Nikud Elokim 

HESED 

EL = Aleph-Lamed 

GEVURA 

ELOKIM = Aleph-Lamed*Hey-Yod-Hey 

TIFFERET 

HaVaYaH eon Nikud di Shvah-Holam-Kamatz 

NETZAH e HOD 

TZEVAOT 

YESOD 

SHADDAY = Shin-Dalel-Yod o EL = Aleph-Lamed CHAI = Chel-Yod 

MALCHUT 

ADNI = Aleph-Dalet-Nun-Yod 


Hesed - Misericordia, compassione, altruismo; Ohr Hassadim e la 
Luce della Misericordia, della compassione e dell’altruismo. Appare 
solo airintemo del Kii (il desiderio) che desidera donare altruistica- 
mente ed essere uguale al Creatore. Questa e la proprieta della Sefira o 
Partzuf di Bina. Bina del mondo di AK (Adam Kadmon) si chiama SAG. 
Bina del mondo di Atzilut si chiama Ima, la Mądre Divina YESHSUT, e 
AVI. La Luce di Bina e il piacere di essere uguali alle ąualita del Crea¬ 
tore. Quindi, questa Luce (ąuesta percezione) e la protezione piu sicura 
dalie forze impure. E il KU che possiede le proprieta di Bina e incapace 
di trasgredire, poiche il suo desiderio e solo ąuello di donare. 

HGT - Hesed-Gevura-Tifferet (HGT si pronuncia Hagat). Queste 
sono le Sefiroi del corpo (Guf), analoghe alle Sefirot della testa (Rosh): 
Hesed e equivalente a Keter, Gevura a Hochma e Tifferet a Bina. Si 
chiamano cranio e occhi (GE) del corpo (vedi sotto). 

Huppah - II letto nuziale, la volta celeste sotto la quale awiene la 
cerimonia nuziale. 

II primo Grandę Stato - Gadlut Aleph, il raggiungimento della 
Luce di Neshama. 

II secondo Grandę Stato — Gadlut Bet, il raggiungimento della 
Luce di Haya. 

Ima - Mądre: il Partzuf di Bina, rispetto a Malchut, che e la figlia. 

Indumenti - Attributi, desideri, Kelim. Generalmente, i vestiti in 
questione sono quelli che Malchut riceve da Bina. 

1 quattro angeli che parteciparono alla creazione deiruomo - Le 
quattro qualita fondamentali della natura: misericordia (Hesed), giusti- 
zia (Tzedek), verita (Emet) e pace (Skalom). 
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XXVIII Elenco delle abbreyiazioni e chiarimenti 


Israei— La proprieta della “dazione”, Taltniismo. Questa e la pro- 
prieta del Creatore, la proprieta di Bina. Israei deriva dalie lettere ebrai- 
che Yashar (dritto) ed El (Creatore). Dunąue, Israele e la proprieta di 
colui che aspira a ottenere requivalenza della forma eon il Creatore. Le 
“nazioni del mondo” sono le aspirazioni a ricevere egoisticamente il 
piacere. Naturalmente, queste due proprieta sono presenti in ogni essere 
umano e la Kabbalah e il metodo per sviluppare la proprieta di Israele 
dentro ogni uomo, eon lo scopo di raggiungere il Creatore in questa 
vita. 

KHB - Keter-Hochma-Bina (KHB si pronuncia Kahab), Queste 
sono le prime tre Sefirot che formano la testa {Rosh) del Partzuf. La 
Rosh decide quanto piacere il Partzuf puó accettare non per il proprio 
interesse, ma per il bene del Creatore. Questa Luce discende dalia testa 
(Rosh) al corpo (Guf). 

KU - Vaso: i desideri e le aspirazioni delPegoismo non sono consi- 
derati come un KU. Un KU e costituito dai desideri corretti, adatti a ri- 
cevere la Luce. Si tratta dei desideri altruistici prowisti di uno schermo 
che li ha trasformati da egoistici in altruistici. 

II cuore umano che riceve tutte le sensazioni e chiamato il KU (vaso) 
della ricezione delle sensazioni. 11 vaso spirituale, il solo vaso di cui 
parli II Libro dello Zohar, e il desiderio di donare al Creatore: di cedere 
al Creatore tutti i desideri delFuomo, come se Tuomo si fosse convinto 
eon tutto il cuore ad abbandonare tutto se stesso per il Suo bene. Questa 
intenzione vera e totale si chiama Lishma (per il bene del Creatore). 

Kodesh ha Kodashim - Santo dei Santi: la Luce di GAR ~ Nesha^ 
ma-Haya-Yechida. 

Lev ha Even - Cuore di pietra. Lev = Lamed-Bet = 30 + 2 = 32 
frammenti nei quali Malchut e stato frantumato. Questi frammenti di 
Malchut non possono essere corretti e resi altruistici; Tuomo puó solo 
astenersi dalFusare questi desideri. Lev ha Even raggiunge la correzione 
solo dopo i seimila anni, cioe dopo che il Creatore stesso avra corretto 
i 288 frammenti alFintemo Tuomo. Cosi egli diventera completamente 
altruista e ricevera il nome di Lev Basar (cuore di came). 

Lishma - Per il bene del Creatore. L’intenzione altruistica delLuo- 
mo di agire solo per dare piacere e gioia al Creatore. 

Lo Lishma - Non per il bene del Creatore. Poiche nella creazione 
non esiste nulla tranne il Creatore e Tuomo, se qualcosa non viene fatto 
“per il bene del Creatore”, allora viene fatto “per il proprio interesse”. 
[)unque, il termine Lo Lishma denota Tintenzione egoistica delFuomo. 
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Mitiuk - Attenuare/mitigare una legge della restrizione. La restri- 
zione e il divieto che impedisce a Malchut di ricevere la Luce. Questo 
divieto e abolito quando Malchut viene corretta attraverso le proprieta 

di Bina. 

Nartik - La copertura di ZA\ equivale a Huppah. 

NHYM - Netzah-Hod-Yesod-Malchut (la sequenza NHYM si pro- 
nuncia Nehim). Queste Sefirot ricevono dalie Sefirot HGT (GE). Poiche 
esse ricevono e hanno il desiderio di ricevere, si chiamano orecchio- 
naso-bocca (AHP) del corpo. 

NRN - Nefesh-Ruach-Neshama (NRN si pronuncia Narań). Questa 
e la Luce che colma il piccolo Partzuf. Si ha Katnut (il piccolo stato) 
quando il Partzuf ha la forza (lo schermo) solo di donare, ma non e in 
grado di ricevere per il bene del Creatore, nonostante abbia il desiderio 
di farlo. In questo caso, il Partzuf ha solo la Luce della Misericordia 
(Ohr Hassadim), ma non ha la Luce della Saggezza (Ohr Hochma). 
Questa e la ragione per cui e considerato un piccolo Partzuf senza forza 
e ragione, simile a un bambino del nostro mondo. 

NRNHY- Nefesh-Ruach-Neshama-Haya-Yechida (la sequenza 
NRNHY si pronuncia Naranhay). Questa Luce colma il grandę Partzuf 
composto da GE e AHP. 

Nukva^ Malchut - Una Sefira (singolare di Sefirot) o Partzuf che 
riceve da tutti i precedenti Partzufim (plurale di Partzuf). Malchut del 
mondo di Atzilut e la somma di tutte le creature, di tutte le anime uma- 
ne. Per questa ragione e ch\ama\a. Knesset Israel (Assemblea di Israele). 

Ohr - La Luce: il piacere, la percezione del Creatore. Ohr deve 
sempre essere interpretata come questo concetto perche, sebbene il ter- 
mine venga usato in generale, tutti i suoi sinonimi lo sottintendono. 

Ohr Hochma - La Luce della Saggezza. Questa Luce colma i Ke- 
lim (vasi/desideri) della ricezione. Arriva solamente se c’e uno schermo 
Sulla ricezione altruistica. 

Orla - II prepuzio sulla Sefira Yesod, il luogo dello Zivug tra ZA e 
Malchut. VOrla deve essere eliminato, perche durante i seimila anni 
e impossibile compiere uno Zivug (intenzione) su Malchut stessa e ri- 
cevere per il Bene del Creatore. Puó essere compiuto solo uno Zivug 
sulPunione di Malchut eon ZA. Questo e chiamato Ateret Yesod, la parte 
della Sefira Yesod che rimane dopo Peliminazione delPOr/a. Orla e 
anche Malchut de Malchut o le forze impure 

Ornamenti — La Luce di Hassadim, la Luce di Bina, che lei passa 
a Malchut. Ció corregge Malchut, e la rende capace di ricevere la Luce 
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della Saggezza (Ohr Hochma) nella Luce della Misericordia {Ohr Has- 
sadim). 

Parsa - II firmamento, la divisione tra il mondo di Atzilut e i mondi 
BYA. II Parsa divide le dieci Sefirot in due parti: i Kelim altruistici della 
dazione {GAR, KHB e GE) e i Kelim della ricezione {ZON o Bina-ZA- 
Malchut), perche Bina scende su ZA {AHP) eon il proposito di cor- 
reggerlo. Malchut, che ascende sopra Bina e sotto Hochma, si chiama 
Parsa (firmamento) e separa GE da AHP. 

PBP - Panim be Panim (faccia a faccia). Questo stato si presenta 
quando un Sefira maschile {Zachar) o il padre {Abd), passa la Luce 
della Saggezza {Ohr Hochma) alla Sefira femminile o alla mądre {Ima), 
per trasferirla poi ai figli {ZON). La stessa relazione di ABA (vedi sotto) 
e PBP si ripresenta anche tra i figli, ZON {ZA e Malchut). 

RAPACH - Reish-Peh-Chet: i 200 + 80 + 8 = 288 frammenti del 
vaso rotto, che Tuomo puó e deve correggere nel corso dei seimila anni, 
risalendo i seimila gradini della scala spirituale. 

Sela - Roccia o verita. II nome di Malchut. 

SHACH - Shin-Chaf. i 300 + 20 = 320 frammenti del vaso rotto. 

Shechina - Divinita: la percezione (manifestazione o visione) del 
Creatore per coloro che Lo raggiungono. Malchut nello stato di rice¬ 
zione della Luce (il Creatore) si chiama Shechina. Shechina e la perce¬ 
zione del Creatore, il luogo in cui un uomo fa esperienza del Creatore. 

Sigim - Scorie/sporcizia: i desideri impuri che esistono dentro i de- 
sideri puri. II compito delLuomo e quello di tenerli separati e di cor¬ 
reggere gradualmente lo Sigim. II termine Sigim deriva da SAG, perche 
essi sono apparsi dalia rottura dei Kelim del mondo di Nekudim, che fa 
riferimento al sistema dei Partzufim del PartzufSAG. II termine Sigim e 
entrato in uso nelLebraico parlato attraverso la Kabbalah. 

Techum-Zona!ar^a: la distanza oltre la quale alLuomo e vietato 
spingersi durante lo Shabbat. Techum Shabbat e quindi la massima di¬ 
stanza entro la quale Tuomo puó muoversi durante lo Shabbat. 

Traduzione inglese - Ogni volta che si trovano delle citazioni tra 
parentesi indicate come “traduzione inglese”, ci si riferisce ai libri del¬ 
la Torah (Pentateuco), Nevi 'im (Profeti) e Ketuvim (Scritti/Agiografia), 
pubblicati da Mosad HaRav Kook, in versione inglese ed ebraica. Per 
esempio, {Yeshayahu, 11:9; traduzione inglese pag. XXX, 9) significa 
che a pagina XXX della traduzione inglese del libro dei Profeti, ció che 
State cercando si trova alla frase numero 9. Quando viene indicata la 
fonte originale, si raccomanda di consultarla e poi di leggere almeno il 
passaggio cui fa riferimento la citazione. Questo vi aiutera a scoprire 
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ancora pi u chiaramente che la Torah, usando un linguaggio allegorico 
e figurativo, parła solo del mondo spirituale e delFascesa delPuomo 
verso di esso e non della nostra storia o del nostro mondo. 

VAT^ VAK - Le sei Sefirot Hesed, Gevura, Tifferet, Netzah, Hod e 
Yesod\ HGTNHY, che si pronuncia Hagat Nehy. 

ZA - ZeirAnpin: il Figlio (rispetto dAAVr). 

ZAT^ ZAK - Le sette Sefirot Hesed, Gevura, Tifferet, Netzah, Hod, 
Yesod e Malchut; HGTNHYM, che si pronuncia Hagat Nehim. 

Zfvi/^ - Accoppiamento. Si traduce come un’unione camale tra un 
uomo e una donna. Poiche le azioni spirituali sono assolutamente di- 
stinte dal modo in cui le percepiremmo nel mondo, ho scelto di usare 
il termine ebraico Zivug, in ąuanto viene inteso in maniera piu astratta 
da coloro che non hanno alcuna conoscenza dell’ebraico. Questo aiu- 
tera a evitare ogni confusione che potrebbe derivare da preconcetti. Lo 
Zivug spirituale e Taspirazione di Colui che e Superiore {ZA - la parte 
maschile) di passare la Luce (il piacere) a colui che e inferiore {Mal¬ 
chut - la parte femminile). In ció, entrambi i desideri sono completa- 
mente altruistici, come nelPesempio delLospite e del padrone di casa. 

ZON - Z4 e Nukva - Malchut. 
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Nomi originali e loro equivalenti adottati 
nella traduzione italiana 


Aaron - Aronne 
Amon - Ammone 
Ana W - Anahel 
Anafiel - 
Ariel - Ariele 
Avraham - Abramo 
Bat Sheva - Betsabea 
Benayahu - Benaia 
Betzalel - Betzalel 
Bil am - Balaam 
Chagai - Aggeo 
Chava - Eva 
Eden - Eden 
Eicha - Eichah 
Elisha - Eliseo 
Eliyahu - Elia 
Esav - Esau 
Ester - Ester 
Ezra - Esdra 
Gavri ’el - Gabriele 
Gazaria - Gazardiel 
Hanoch - Eunuch 
Havakuk - Abacuc 
Iyov - Giobbe 
Korach - Korak 
Leah - Leah 
Lilit - Lilith 
Machaniel - Malachia 
Matat - Metatron 


Micha - Michea 
Moav - Moab 
Moshe - Mose 
Nachum - Naum 

Navuchadnetzar - Nabucodonosor 

Nechemia - Neemia 

Noach - Noe 

Ovadia - Abdia 

Petachia - Petaia 

Pinchas - Pinchas 

Pisgania - Pesagniyah 

Rahel - Rachele 

Rivka - Rebecca 

Rut - Rut 

Sandalphon - Sandalphon 
Shet - Set 
Shimon - Simeone 
Shlomo - Salomone 
Shmuel - Samuele 
Tamar - Tamar 
Tzefania - Sofonia 
Tzur - Tyre 
Yaakov - Giacobbe 
Yehoyada - Jehoiada 
Yechezkel - Ezechiele 
Yehoshua - Giosue 
Yehudah - Giuda 
Yerushalaim - Gerusalemme 
Yeshayahu - Isaia 
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Yirmiyahu - Geremia 
Yishmael - Ismaele 
Titzchak - Isacco 


Yosef - Giuseppe 
Zachariah - Zaccaria 
Zvuliel - Zebuliel 


Titoli originali e loro equivalenti adottati 
nella traduzione italiana 

Bereshit - Genesi 
Shemot - Esodo 
Yayikra - Levitico 
Bamidbar - Numeri 
Devarim - Deuteronomio 
Kohelet - Ecclesiaste 
Shmuel 1 q 2 - Samuele 1 e 2 
Melachim 7 e 2 - Re 1 e 2 
Divrey HaYamim - Cronache 
Mishley - Proverbi 
Tehilim - Salmi 

Shir HaShirim - Cantico dei Cantici 
Shoftim - Giudici 
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.D'ninn pa ,a'na nnne n^prn 'ai (« 

n'Ki n'Kn paa .bKit?' noaa ta ,nvo'm 
c)i« pDiD na n’K o^ninn pa >n'«n no 
na n'K njB^w no .'onm pn na n'K noaa 
pnnon 'onm jS^ao nD''7n na ‘jKnj?' nD:a pbj? 
P'B« ,"onKn HnwD ,»om D'p'?K c)n<.Hmi9D VaD n*? 

.nb Hioibi bt*it!t> noaa'? Kino'? pa^n nD'‘?n 
pja ,KnnK Kjot nans ’«dn .KinK kjdt lanM nna*?! (a 
,etan pj^w pnnon pB’pn p^SJ B^on «pbkV 

D)D ,a’na sn Kn ‘rpi.pann t^on iwKrnww' pnp« 
inB^K nana bet dis .nana bet oia kt , Kt?K nww’ 
Kann njirwn Knwa ,Tn> k^i )j)axK aron ‘jd Mn©'? 
KT ,ni»iBn -taaEK a^om Kojn pB’pn p^j; a^on bs 
nKn''‘?n D’p'?K n» K:"in d'p'?kd ,nana bet oia in'K 
, nianKi nannn nw ,nK'?n'?i |KaD .pa'n »Dn 
Km .K»nt na p'BKi nja^wa ‘9K»n wnn nnaa '?'‘?anKi 

.{yoD n'-ia niKa kd"p ps npK 
pjm pnni pyaiKa amm nnan K3pim noai (j 
paaiKa ,anBa kb'‘?3 ko» j>mtK la .Kynminn 

.n'»Knan Knaiyn pinKpmii 

D'3a3n ,pnKa wm D':a3n nns paD» 'an .n'»Kna (n 
p»''?a^n Dva /no'K ,pnKa iKta .n^a^Knan Knai» kt 
KI ,a’3n TDin n» .piKa wn: pna ,pnKn Kaim a’nan 
,ninn “rpi .non niKO ,D'anp tdt ma mm pa^an ni' 
.nn'rin naan"? /wi n^on lani?’ a'nan pannn ni' m 
nipo'? n'na mm ,mK ntapi a'nan /etet ni’ m poeti 
netp 3 nnn a’nai ,mK narpi Kan a’nan np’n»'? mtpp 
.n”nn pnK nnan in’Kn ,naa^ ni’ Kn pjanKa .pna^ai 
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,n3B^no3 ibHn/tnaK p:'K p'?K D>3Xjn sn (n 
u n^oDKi ir':i3 ipoj inoi .pn n^ianKi, 'nwn «d' 71>3 
«»nK3 HDV W .n'3 noDKi ,eiDr pwp ’K’33 

'no^w .pn i' 7 jnKi {*183 i«na pn3i ,pn p*? 3»Xii K»np 

ntyp ''ranm «n3)K^3 .pnn« 

,p3'K p’‘73nK pns MnnK nt?pn Kn3tt?3 Km ,kd'?jj3 

.kd‘?]>d p3"n psp*? ps Tin iłotn nu Knuju K’nn3i 
iKiiT k'?o'?ki ,pnK3 iKii n'3X3m pi3 .onne^K 'Kdk 

.D"pnK K*: kd'?»i , kd'?U 3 pnKntUK vh 
'pi3' "jp ,p’'?anKn tn3K'? onai Hoby D'’po jkdi (1 

.3nntUK KD'?U ,KD‘rUT P'3n P3’K P331 ,Kn'niK3 fKUbn 
,\>Qbtv i'’3i 'pi3' p3’K p'?K p*? ntyjjj 3m ’mn ,pn>'?3p‘? 

.3nt D'3n3 n'(yui 3>n3‘i 

Kn3 'D inni os'i'>v ono ike? ,nnB nru^K 'i .n’tt^Ki3 (t 

jK’'?n p3"u'?3mnK'? .nnK p*? .d 3’:''» DnDiKtu.n'7K 

0 ’nD ’Km ,pj)n3n pni .d’3’u nne .in'K |kdi ,n’'? 
Kinn .'"D ,in’K jkdi .n‘?K Kn3 ,n‘?Kt?‘7 KD^pn Kp^nu 
bui .n'nwł3 KO'’p K^sn ,k'7'’Jj'? D’Dtyn napo npKn 

K^i D'nD mK3 iiTKi ,n‘rKiu‘? KD'’pn 

nxp 'Km .nbm jon n'*? K‘?'y‘? Km '"o 'ipK ,K’'?anK 

.'"D 'ipK n'OJ?n 

k'?k /Kn*? 'Kn |’3 no ,n''o 'ipKi Knn*? KinK n'Ki (n 
13 '?KBm jr3 kd”P '"o ’">pKn nKO^no nKonp 

bs rjiD nu Kann*? Kanno unao'?i K'?3nDK'? tUBtUBOi tua 
no ,Kn'?3nDK no ,nun' no ,in"D jon 'oon jrs ,i'ann 

•Kmonpns o^no k'?3 kh ,KntuBB^B 
no •i'? nonK no "jn^UK no ,3'n3 Kan wn “jui (o 
nonK noi ^n'UK no poKi K‘?p p-^Ba ,KtunpD '3 3'nnnK 
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poro 13 m'nDK t<Dvi '?33 n''D Ninn3 ,'\b 

.fnKn nKi D>DB^n riK Dvn D33 'nnjjn 3’n3i .pKOip 

pnor3 I*? nnnjj ,VQa Kinns ,’\h nm« noi 
n'»n nwn 3’n3T ,Hobv hv i"? nnsr ^'tynp 
n'ii3n D'7e>n'' i*? wnp .'iii ’B' n'?’‘?3 noK^ty 
Kin on ,n3n' njKn Kiiiis nia^K no .nb rnsnc' 
KB^np KD3 13 KnE^n p‘7K3J kH Ki11i3 ,k'7''»‘7 '?13'33 
n» k'?'^'? KiK bijj^K K^n I*? Ki’OiK ’3n ,pmp K"nD3 

•r^Kin ,i'?n non: in^K Km .KnnV id'? 31K 13 p‘?»n 
D'3 ‘?ni ,K3n niKi Kna^ni .k'?33 i*? nwK kt Kinm 
.l*? KBT ’"0 ,Kni10K1 KD"P 1*? n'‘?n KD'n 'KI .1*13iy 
KBi’ ,n’3 KO”p K^sn ,nK'73 nKD^no Kin Kinn 'Km 

•I*? D'pi'11*? 

Km ,Knn’? 0 ' 0 {?n nsp n'’D ,k'?'»'? D'DB^n nsp '"d (' 
nxpn jD ,nxpn "tk nspn jd n'n3D in'Kn 3pł>' n'n' 
pi3 ,n"o in'Kn nKnn3 nspn '?k ,'"o in'Kn nKonp 

.n'?K K*13 '0 ,Kn bV) .Kn'J2{DK3 D'Kpn 
Krn K0'nD '‘?in'i ,i'?'o piDB 'i3 ■itj)'?K b^'’*i “idk (K' 
'31 n33 .ntjj^K'3n p'nEr .pym k*? nchv 'wnnKbs 

'K .nbK 'KD ,lt3)'?K 41»DB^ ■1'’K .Knn KJ)il D'Kp1 ,p»DB? 
,iK'n3nK n"D3i ."('nn lon pnriK Kn /broi k' 333 KD'n 
3in3'7 K*? ,pD'nD pSo bv 'K .wyi D'Dty 'n *1313 K"n3 

.in'K K"'7inK Km n'?K 
1'3 '?y Ki'im nn KOI'*13 ,K'‘?inK kV KI Kn k‘?k (3 ' 
.n^K K*i3 '0 Kin no nyn' 'i ,'■? idki imbK khki ,kd' 
n'“? n'Kn n''3pn Kn3iy 4in'‘?'ni K'D:y p‘7K ,7vh Ki'DK 
HKIK '3 3'n3n ^n'*? K3*13'71 ,in3 K‘?3nDK‘? Efi n*? 
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^o» inK no 'n 'ui -['nwasw nr»D t-db^ 

.fiMn 

Mn3'nD3 'bji ,n" 2 p 'Op nin no^no n ‘70 :’n (3' 

MW po’no '73T MD’nD“i MnsE^s .Min Mm ,nM'?» 
'mo*? p’'7D Mm ,Mnn mipj Mt^na naj? ,M«'?anM'? 

*73 na ppn invx 'ra na .nat^no 

.pB’*?: 

Mirit nm ib'*?; md^hd Mtrnp M3’Xia u fj^^jMi (“i' 

,narnD 130 p^Bin Mp'D» M3"3a pc^np B^^p nMO^no 
n^noi p^oa .md"p m‘?i mo"p M3’3a'? Mnn’B^ '"o npMi 
MDtra npnM'?i M''''?3nM‘7 M»a .’"d m^m npM m*? .Moc^a 
n’’'?M p’'7Di ,n'’'?M Miał ,n’n3n np' B^ia'7a B^a^nMi ,m*i 
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Traduzione letterale del testo daUaramaico^ 


1. Rabbi Hizkiyah esordi dicendo: “E detto, come una rosa tra le 
spine” (Cantico dei Cantici, 2:2). Alla domanda “Che cosa rappresenta 
la rosa?”, egli rispose: “E TAssemblea di Israele, cioe Malchut. Per- 
che vi e rosa e rosa. Come una rosa tra le spine si colora di rosso e di 
bianco, cosi TAssemblea di Israele e circondata tutfintomo da tredici 
attributi della misericordia. Tuttavia, Elokim, che troviamo qui, pensó 
di estrarre le tredici parole che circondano TAssemblea di Israele e la 
custodiscono. 

2. In seguito, lo troviamo menzionato un’altra volta. La ragione per 
cui viene menzionato un’altra volta e per estrarre le cinque foglie che 
circondano la rosa. E queste cinque foglie rappresentano la saWezza. 
Sono anche le cinque porte. 

E scritto a proposito di questo segreto, “lo solleveró la coppa della 
salvezza, che e la coppa della benedizione”. La coppa della benedizione 
deve essere tenuta tra le cinque dita e non una di piu, proprio come una 
rosa e sostenuta da cinque foglie che corrispondono alle cinque dita. E 
questa rosa e la coppa della saWezza. Dalia seconda alla terza menzione 
del nome Elokim, ci sono cinque parole. Da qui in avanti, la Luce e stata 
creata e nascosta, racchiusa in questo patto e inserita nella rosa che ha 
dato i suoi frutti. E eon questo ci si riferisce a un albero fruttifero, alPin- 
temo del quale c’e il seme che genera il frutto. E questo seme esiste 
veramente nelle parole del patto. 

3. E proprio come la forma del patto e diffusa attraverso questo seme 
in quarantadue concetti, cosi awiene per la diffusione del nome specia- 
le della creazione. 


^ La traduzione presentata in questo libro e semantica e non letterale. 
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4. In principio. Rabbi Shimon riveló che i germogli dei fiori appar- 
vero sulla terra. “1 germogli dei fiori” si riferisce alPatto della creazio- 
ne. Essi apparvero sulla terra quando, al terzo giomo, come e detto, “la 
terra proliferera”. Ció awenne ąuando apparvero sulla terra. II tempo 
di cantare e arrivato, e questo e il quarto giomo, quando ci fu una ridu- 
zione della Luce di Hassadim, La voce della tortora si riferisce al quinto 
giomo, quando e scritto “Lasciate che le acque scorrano a frotte”, cosi 
che la terra possa produrre i suoi fmtti. “E ascoltato” si riferisce al sesto 
giomo, quando e scritto, “Fermiamoci e creiamo Tuomo”, e qui e detto 
“Noi faremo e noi ascolteremo”. “Nella nostra terra” si riferisce al gior- 
no dello Shabbat^ che rappresenta la Terra della vita. 

5. Un altro significato e che questi germogli di fiori siano i Patriarchi 
che penetrarono nei pensieri del mondo futuro e qui rimasero nascosti. 
Essi apparvero qui nei loro nascondigli e si nascosero nei veri profeti. 
Quando nacque Giuseppe, essi si nascosero in lui. Quando Giuseppe 
entró nella Terra Santa e li li pose a fondamento, essi apparvero sulla 
terra e li fiirono rivelati. Quando si vedranno? Quando Tarcobaleno si 
vedra sul mondo. Quando apparira Tarcobaleno, essi saranno rivelati. II 
momento della potatura e arrivato. E arrivato il momento di sradicare il 
malvagio dal mondo. Perche il maWagio fti salvato? Perche i germogli 
del fiore potessero essere visti sulla terra. E se non si fossero potuti 
vedere, non sarebbero rimasti nel mondo e il mondo non sarebbe stato 
in grado di esistere. 

6. Chi da vita al mondo e fa si che i padri appaiano? E la voce dei 
figli, che studiano la Torah, vale a dire che i figli del mondo salvano il 
mondo. In segno di rispetto per loro “Vi faremo dei ciondoli d’oro”. 
Quelli sono i figli, i figli del mondo, come e detto “Farete due Chembini 
d’oro”. 

7. In principio, Rabbi Elazar riveló, “Alza i tuoi occhi verso Palto 
e guarda Chi ha creato questo”. Alza i tuoi occhi. Per vedere cosa? Per 
vedere il posto in cui tutti gli occhi dipendono da Lui. E Lui chi e? Lui 
e colui che apre gli occhi e tu lo saprai. Si tratta dcWAtik nascosto, 
dove si trova la domanda, Chi ha creato ció. E Lui chi e? A/7 = chi. Egli 
e chiamato dal ciglio del Divino Cielo, dove tutto Gli appartiene. No- 
nostante ci sia una domanda, Lui si trova lungo un cammino nascosto 
e non rivela Se stesso. Egli e chiamato A/7 e poiche non c’e nessuna 
domanda Lassu, questo ciglio del Cielo e chiamato A/7. 

8. E ce n’e un altro di sotto, chiamato MA. Cosa c’e in mezzo tra uno 
e Paltro? II primo, chiamato A/7, e nascosto. C’e una domanda in lui, 
perche Puomo chiede, cerca e guarda, e osserva da un livello alPaltro 
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fino alła fine di tutti i livelli. E dopo che arriva li, egli domanda: MAI 
(Cosa?). Cosa hai imparato? Cosa hai visto? Cosa hai analizzato, visto 
che tutto e ancora nascosto, proprio come lo era prima? 

9. E scritto a proposito di ąuesto segreto; “Chi posso indicare per 
individuare Te? Chi posso paragonare a Te?”. Infatti, il Tempio e stato 
distrutto e una voce trasali e disse “Cosa posso indicare a Te e cosa 
posso paragonare a Te?”. La parola MA = cosa, prova, ogni giomo e il 
giomo della prova a te dai giomi del passato, come e scritto: “Chiamo a 
testimoniare il Cielo e la terra”, come se chiamassi te. 

10. M e il limite superiore del Cielo, MA h W limite inferiore del 
Cielo. Questa e Teredita di Isacco, in ąuanto egli splende da un capo 
airaltro, dal primo limite, che e MI, fino alEultimo limite che e ed 
egli si trova nel mezzo. Perció, chi lo ha creato? 

11. Rabbi Shimon disse: “Elazar, figlio mio, smetti di parlare e rive- 
laci i segreti divini di cui gli uomini del mondo non sanno nulla”. Rabbi 
Elazar restó in silenzio. Rabbi Shimon pianse e disse, “Un minuto”. 
Rabbi Shimon disse: “Elazar, che cos’e ELEH {ą\xQS\\)l Se dici le Stelle 
e i segni dello zodiaco, non sono sempre stati visti? Invece, MA (cosa) 
e stato creato, come e detto, dalia parola del Creatore i Cieli sono stati 
creati. Se si trattasse di cose occultate, non ci sarebbe scritta ELEH, 
perche esse sarebbero rivelate.” 

12. Ma ąuesto segreto non e mai stato rivelato, fino al giomo in cui 
ero sulla spiaggia, Elia venne da me e mi disse: “Rabbi, sai che cos’e. 
Chi ha creato questo?”. Io gli dissi: “Questi sono i cieli e le loro 
schiere, il lavoro del Creatore, Tuomo li puó guardare e benedirli, come 
e scritto, ‘Quando vedo i Tuoi Cieli, il lavoro delle Tue mani, nostro 
Signore, com’e grandę il Tuo nome in tutta la terra!’ ”. 

13. Egli mi disse: “Rabbi, c’era una cosa nascosta davanti al Crea¬ 
tore, che Egli riveló alEAssemblea Divina, ed e ąuesta. Quando il na¬ 
scosto di tutti nascosti desideró rivelarSi, Egli fece per prima cosa un 
singolo punto e ąuesto punto si elevó e diventó un pensiero. Con esso, 
Egli tracció tutte le formę e con esso impresse tutte le immagini”. 

14. Egli impresse dentro una sacra candela nascosta Timmagine 
nascosta del santo dei santi. Una maestosa stmttura emerse dalia pro- 
fondita di ąuesto pensiero ed e chiamata MI (chi), che e 1’inizio del¬ 
la struttura che c’e e che non c’e, che e nascosta nelle profondita del 
nome. Non e chiamata, ma ci si riferisce a essa solamente con MI. Egli 
desideró rivelare se stesso ed essere chiamato con ąuesto nome, cosi Si 
rivesti con un vestito prezioso e radioso e creó ELEH, ed ELEH ascese 
nel nome. Le lettere si combinarono con le altre e il nome Elokim fu 
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completo. E fino a ąuando Egli non creó ELEH (questo), Eiokim non 
ascese per formare il nome di Eiokim. Ed essi peccarono neiradorare il 
vitello d’oro. Di questo segreto e detto, ELEH e il tuo Signore, Israele. 

15. Proprio come le lettere Ml si sono unitę alle lettere ELEH, cosi 
questo nome rimane unito per sempre e su questo segreto si poggia il 
mondo. Allora Elia voló via e io non riuscii piu a vederlo. E da lui che 
ho imparato questo, sul quale si regge il segreto e la sua spiegazione. 
Rabbi Elazar arrivó eon tutti i suoi discepoli ed essi si inchinarono da- 
vanti a lui, piansero e dissero, anche se fossimo venuti in questo mondo 
soltanto per sentire questo segreto, sarebbe stato gia abbastanza. 

16. Rabbi Shimon disse: “Su questi Cieli e sulle loro schiere sono 
stati creati in MA, come e detto, ‘Quando guardo i Cieli, il lavoro delle 
Tue mani’ e come e detto, ^MA, come e grandę il Tuo nome in tutta la 
terra, che Tu hai posto al Sopra dei Cieli e che sale nel nome’. Questa e 
la ragione per cui creó la Luce per la Luce, rivesti questo in quello e lo 
elevó nel Nome Divino, questo e ció che il Creatore creó in principio. 
Questo e il Divino Creatore, in quanto MA non lo e e non e stato creato”. 
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1. Rabbi Hizkiyah esordi dicendo: “E detto, come una rosa tra 
le spine” (Cantico dei Cantici, 2:2). Alla domanda “Che cosa rap- 
presenta la rosa?”, egli rispose: “E TAssemblea di Israele, cioeMal- 
chuL Perche vi e rosa e rosa. Come una rosa tra le spine si colora di 
rosso e di blanco, cosi TAssemblea di Israele {Malchut) e composta 
da giudizio e misericordia. Come una rosa ha tredici pętali, cosi 
PAssemblea di Israele e composta dalie tredici qualita della mise¬ 
ricordia, che la circondano da ogni parte. Dopo tutto, Elokim (il 
nome del Creatore che allude al Suo atteggiamento, in virtu della 
forza del giudizio, verso coloro che sono inferiori), come e detto “In 
principio, Elokim creó” (la prima frase della Torah). In principio, 
Egli riflette e creó tredici parole per circondare P Assemblea di Isra- 
ele e per proteggerla; queste parole sono: II, CIELO, e-la, TERRA, 
E-LA TERRA, ERA, VUOTA, E-CAOTICA, E-L’OSCURITA, SOPRA, LA 
FACCIA, DELL’ABlsso, E-LO SPIRITO, fino alla parola Elokim^\ In 
ebraico la congiunzione “e” e legata alla parola che la segue. Quindi 
si considera il tutto una sola parola. 

Come oggetto di studio, la Kabbalah considera solo la creazione, 
la sola cosa che esiste oltre il Creatore (Pessenza delPuomo o “Pio”) e 
ne fa Poggetto della propria ricerca. Questa scienza separa Pio in parti 
e di ogni parte spiega la struttura, le ąualita e la ragione per cui e sta- 
ta creata. La Kabbalah spiega che ogni parte delPessenza delPuomo, 
chiamata “anima”, puó essere cambiata per permettere alPuomo di 
raggiungere lo scopo della creazione, lo stato desiderato sia dal Crea¬ 
tore, sia dalPuomo stesso, sempre che se ne renda conto. 

Nel mondo non esiste una scienza in grado di descrivere, grafica- 
mente o analiticamente, ricorrendo alPuso di formule, le nostre per- 
cezioni e i nostri desideri e quanto siano diversi e sfaccettati. Cioe di 
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ąuanto siano volubili, imprevedibili e assolutamente differenti in ogni 
uomo. Questo perche i nostri desideri appaiono nella nostra mente e 
nelle nostre percezioni in modo graduale, in base a una precisa se- 
ąuenza, cosi che li possiamo riconoscere e correggere. 

11 nostro io e la nostra essenza, la sola cosa che caratterizza un in- 
dividuo. Tuttavia e in continuo mutamento e, alla fine, ció che rimane 
e solo il rivestimento animato esteriore. Questa e la ragione per cui 
si dice che Tuomo rinasce ogni momento. Tuttavia, se e cosi, come 
dobbiamo considerare gli altri uomini e come dobbiamo percepire noi 
stessi? Che possibilita abbiamo di “stabilizzare” ąualcosa dentro e 
fuori di noi, se continuiamo a cambiare e se tutto ció che percepiamo 
dipende dal nostro stato interiore? 

II Creatore e la sorgente della Luce (il piacere). Coloro che si awi- 
cinano a Lui, Lo percepiscono in questo modo. Coloro che si awicina- 
no al Creatore e perció Lo percepiscono, si chiamano kabbalisti (dalia 
parola Lekabei, ricevere la Luce del Creatore). L’uomo puó awicinarsi 
al Creatore solo attraverso l’equivalenza dei desideri. II Creatore e in- 
corporeo e puó essere percepito solamente eon il cuore; owiamente 
non Torgano che fa circolare il sangue, ma il fulero di tutte le sensazio- 
ni delFuomo. Tuttavia, Tuomo non puó percepire il Creatore generica- 
mente eon il cuore, ma soltanto attraverso un piccolo punto presente in 
esso. Per individuare questo punto, Tuomo deve svilupparlo. Quando 
Tuomo sviluppa ed espande tale punto, allora la percezione del Crea¬ 
tore, la Sua Luce, puó entrarvi. 

11 nostro cuore e la somma dei nostri desideri egoistici e il piccolo 

punto che si trova al suo interno e parte del desiderio spirituale e al- 

\ 

truistico che vi e stato inserito dalLAlto, dal Creatore stesso. E nostro 
compito nutrire questo embrione di desiderio spirituale, nella misura 
in cui possa (lui e non la nostra natura egoistica) determinare tutte le 
nostre aspirazioni. Allo stesso tempo, il desiderio egoistico del cuore 
si arrendera, si contrarra, appassira e alla hne scomparira. 

Dopo essere nato nel nostro mondo, Tuomo e obbligato a cambiare 
la natura del proprio cuore da egoistica ad altruistica, mentre vive nel 
mondo. Questo e lo scopo della sua vita, la ragione della sua presenza 
nel mondo e lo scopo di tutta la creazione. La totale sostituzione dei 
desideri egoistici eon quelli altruistici si chiama “la Fine della Correzio- 
ne”. Ogni individuo e tutta Tumanita devono arrivarci in questo mondo 
e insieme. Finche Tuomo non ci sara riuscito, continuera a rinascere in 
questo mondo. La Torah e tutti i profeti parlano esclusivamente di que- 
sto. II metodo eon il quale attuare questa correzione si chiama Kabhalah. 
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L’uomo puó cambiare i propri desideri soltanto se lo desidera. 
L’uomo nasce come un perfetto egoista; egli non puó farę propri i 
desideri di altri uomini o del mondo che lo circonda (poiche sia l’am- 
biente, sia coloro che lo circondano sono esattamente come lui) e non 
ha neppure alcun legame eon i mondi spirituali, poiche questi legami 
sono possibili solo in presenza di reciproche ąualita. I mondi spirituali 
possono essere percepiti solamente nei desideri altruistici. 

Dunque, un uomo che vive nel mondo non ha alcuna possibilita di 
oltrepassare da solo i confini di questo mondo. Questo e il motivo per 
cui ci e stata data la Torah e la sua parte piu influente, la Kabbalah: per 
aiutarci ad acquisire i desideri dei mondi spirituali. 

Al fine di creare Tuomo lontano da Se, cosi che Tuomo capis- 
se quanto e insignificante e arrivasse autonomamente al desiderio di 
ascendere, il Creatore ha concepito tutta la creazione come gradini che 
discendono da Lui. La Luce del Creatore e scesa lungo questi livelli e, 
al livello piu basso, ha creato il nostro mondo e Tuomo che lo abita. 
Dopo aver compreso quanto e insignificante e dopo aver desiderato di 
ascendere al Creatore, Tuomo (nella misura in cui desidera awicinarsi 
al Creatore) risale quegli stessi livelli attraverso i quali e awenuta la 
sua iniziale discesa. 

In totale, ci sono dieci livelli, che si chiamano “le dieci Sefirof': 
Keter, Hochma, Bina, Hesed, Gevura, Tifferet, Netzah, Hod, Yesod e 
Malchut. Come dieci schermi o veli, queste dieci Sefirot celano a noi 
la Luce del Creatore e il Creatore stesso (in realta sono la stessa cosa). 
Questi dieci schermi rappresentano i dieci livelli che ci separano dal 
Creatore. 

Perció, per awicinarci al Creatore di un livello, il piu basso, appena 
sopra quello delle nostre qualita, dobbiamo acquisire le qualita di tale 
livello. Ció significa che le nostre qualita diventano simili a quelle di 
ąuesto livello e non inferiori. Acquisire qualita simili significa avere gli 
stessi desideri. Non appena i nostri desideri coincidono eon i desideri di 
ąuesto livello, il suo occultamento svanisce e noi percepiamo la nostra 
esistenza in esso, cosi che dal Creatore ci separano soltanto nove livelli. 

Tuttavia, quest’ultimo, il piu basso dei livelli, si differenzia da tutti 
gli altri: non appena un uomo ascende dal nostro mondo ed entra nel 
primo livello, incomincia a vedere (percepire) il Creatore; tutti i livelli 
successivi awicinano sempre piu al Creatore. Solo il livello piu infi- 
mo, nel quale viviamo in questo momento, nasconde completamente il 
Creatore, mentre tutti i Livelli Superiori ce Lo distanziano solamente. 
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Sebbene contiamo dieci livelli, di fatto ne esistono solamente cin- 
que. Questo perche sei di ąuesti livelli {Hesed^ Gevura, Tifferet, Netzah, 
Hode Yesod) si uniscono in una sola Sefira, chiamata Zeir Anpin (ZA). 
TaWolta la Sejira ZA viene chiamata Tifferet, la quale riflette le qualita 
comuni di tutte le sei Sefirot. 

Quindi, ci sono cinque livelli di occultamento del Creatore, che 
scendono dal Creatore fino al nostro mondo: Keier, Hochma, Bina, ZA 
e Malchut. Ogni livello e altemativamente chiamato Olam (mondo), 
dalia parola Haalamah (occultamento). Ogni livello ha i propri sottoli- 
velli o Partzufim (plurale di PartzuJ)\ ogni sottolivello ha, a sua volta, 
ulteriori sotto-sottolivelli o Sefirot (plurale di Sęfird). Dunque, in tutto, 
tra noi e il Creatore esistono 5x5x5 = 125 liyelli-S^ro/. 

Di seguito trovate la tabella dei livelli che scendono dal Creatore 
fino al nostro mondo. 


MONDI 

SEFIROT 

PARTZUFIM 


Keter 

Galgalta 

(*) 

Primo mondo 

Hochma 

AB 

(*) 

Adam Kadmon 

Bina 

SAG 

(*) 

(AK) 

ZA 

MA 

(*) 


Malchut 

BON 

(*) 


Keter 

Arich Anpin (AA) 

(*) 

Secondo mondo 
Atzilut 

Hochma 

Aba ve Ima (AVI) 

(*) 

Bina 

Israel Saba ve Tvuna (YESHSUT) 

(*) 

ZA 

MA (ZAe Malchut sono chiamati ZON) 

(*) 


Malchut 

BON. Nukva 

(*) 


Keter 

Arich Anpin (AA) 

(*) 

Tefzo mondo 
Beria 

Hochma 

Aba ve Ima (AVI) 

(*) 

Bina 

Israel Saba ve Tvuna (YESHSUT) 

(*) 

ZA 

MA (ZA e Malchut sono chiamati ZON) 

(*) 


Malchut 

BON, Nukva 

(*) 


Keter 

Arich Anpin (AA) 

(*) 

Ouarto mondo 

Hochma 

Aba ve Ima (AVI) 

(*) 

Yetzira 

Bina 

Israel Saba ve Tvuna (YESHSUT) 

(*) 


ZA 

MA (ZAe Malchut sono chiamati ZON) 

(*) 


Malchut 

BON, Nukva 

(*) 


Keter 

Arich Anpin (AA) 

(*) 

Ouinto mondo 

Hochma 

Aba ve Ima (AVI) 

(0 

Assiya 

Bina 

Israel Saba ve Tvuna (YESHSUT) 

(*) 

ZA 

MA (ZAe Malchut sono chiamati ZON) 

(*) 


Malchut 

BON. Nukva 

(*) 


(*) Consiste di dngue Sefirot: Keter, Hochma, Bina. ZA e Malchut. 
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11 Creatore: il desiderio assolutamente altmistico di creare l’anima 
(Puomo) al fine di colmarla di piacere. II Mondo deirinfinito: Tesisten- 
za delle anime, nello stato finale di perfezione.il nostro mondo: i cinque 
desideri egoistici che percepiamo nel cuore. 

In tutto, dal Creatore al nostro mondo, ci sono 125 livelli. 


Lo scopo della creazione 

Poiche nel mondo spirituale non esiste il concetto di tempo, noi 
esistiamo nel nostro stato definitivo e perfetto nel Mondo deirinfinito 
{Ein Sof). Poiche nel mondo spirituale il desiderio indica Tazione, e il 
desiderio stesso ad agire, senza un corpo. Perció, ąuando nel Creatore 
si manifestó il desiderio di creare le anime (il desiderio di godimento), 
ąuando Egli desideró colmarle eon la gioia piu perfetta (percepirLo e 
gioire della Sua perfezione) per rendere le creature esattamente come 
Lui, il Suo desiderio fu immediatamente esaudito. Cosi apparve il Mon¬ 
do di Ein Sof nel ąuale stiamo gia esistendo nel nostro stato finale. 

Tuttavia, dobbiamo ancora arrivare a percepire ąuesto stato. Un 
uomo addormentato sta certamente dormendo in un luogo ben preci- 
so, ma non puó rendersi conto di dove si trova finche non si risveglia. 
Cosi, per raggiungere ąuesto stato di perfezione, dobbiamo attraversare 
un processo graduale di trasformazione delle nostre ąualita interiori (i 
desideri), che corrisponde alPascesa spirituale dal nostro mondo attra- 
verso tutti i mondi, fino al Mondo di Ein Sof. 

Per condurci allo stato finale, il Creatore ci govema dalPAlto at- 
traverso tutti i mondi. Dunąue, non esiste nulla nel nostro mondo che 
non abbia origine nel Mondo di Ein Sof dove lo stato finale di ogni 
anima determina il percorso che e destinata a compiere in generale e 
i cambiamenti che deve afffontare in particolare in ogni momento (o 
stato/condizione) del proprio avanzamento spirituale verso il Mondo 
deirinfinito. 

Non c’e altra strada: tutto ció che succede e stabilito dalia necessita 
di elevare ogni anima al suo stato finale. Solo ąuesto scopo determina 
lo stato del nostro mondo in ogni preciso istante, ció che succede nel 
mondo in generale e a ognuno di noi in particolare. 11 Creatore non ha 
creato nulla che non abbia un senso. Infatti, tutto serve il Suo scopo. 

Tuttavia, la volonta che nasce dali’Alto non esclude la nostra par- 
tecipazione attiva al nostro personale avanzamento. Invece di essere 
schiavi che si muovono sferzati da un bastone (la sofferenza), possiamo 
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trasformare il nostro percorso di sofferenza nel percorso della Torah: 
percorrere da soli questa via, attivamente e velocemente, dal basso ver- 
so Talto, rendendoci conto che PobiettiYo del Creatore e, in verita, il 
solo che possiamo desiderare. 

Tutto ąuesto e possibile attraverso una richiesta di elevazione spiri- 
tuale: elevando MAN, una preghiera. In risposta, riceveremo dalPAlto 
la forza spirituale che ci aiutera a migliorare le nostre ąualita, cioe ad 
ascendere. L’intera Torah parła solamente di ąuesto e la Kabbalah va 
anche oltre, fomendoci una descrizione dettagliata del cammino da per- 
correre. Come una mappa, ci mostra cosa dobbiamo attraversare e dove 
ci troviamo adesso (in ąuale stato/condizione e a ąuale livello). 

La Kabbalah studia la struttura dei mondi spirituali. Lo scopo di 
ąuesti mondi e ąuello di attenuare i segnali (i desideri) del Creatore, 
in modo che possiamo intenderli anche nel nostro stato di egoismo e 
comprenderli eon Taiuto della ragione. In ebraico, la parola “mondo” si 
dice Olam (dalia parola Haalamah, che significa occultamento), per cui 
ąuesti mondi celano e attenuano la Luce del Creatore, consentendoci di 
percepirla. 

In base alle proprie ąualita spirituali e al livello delle proprie realiz- 
zazioni (totale egoismo = il nostro mondo, parziale altruismo = i mondi 
spirituali), ogni uomo percepisce il Creatore o la Sua Luce in modo 
diverso in ognuno dei 125 livelli. Questi 125 livelli si riducono a dieci, 
che si chiamano “le dieci Sefirot tra il Creatore e noi”; ogni Sefira infe- 
riore lascia passare una minore Luce del Creatore, che, in ąuesto modo, 
viene percepita da coloro che si trovano a ąuel livello. Piu bassa e la 
Sefira, minore e la Luce del Creatore che riesce a raggiungere coloro 
che si trovano sotto di essa. 


Le Sefirot 

Questi sono i nomi delle Sefirot: Keter, Hochma, Bina, Hesed, Ge- 
vura, Tifferet, Netzah, Hod, Yesod e Malchut. Tuttavia, sei di loro sono 
riunite in un’unica Sefira, che si chiama Zeir Anpin (ZA). Pertanto, in 
totale esistono cinąue Sefirot: Keter, Hochma, Bina, ZA e Malchut. Inol- 
tre, lo stesso ZA (Z/l e di solito considerato come una Sefira maschile) 
e spesso chiamato Tifferet, poiche ąuesta e la sua Sefira principale, che 
assomma in se le ąualita di tutte le sei Sefirot di ZA. Dunąue, il Creatore 
ha creato solo cinąue Sefirot. 
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• Keten il desiderio del Creatore di donarci, Malchut, il piacere. 

• Hochma: il piacere stesso, che il Creatore desidera donarci. 

• Bina: passa il piacere da Hochma a ZA. 

• ZA: accetta il piacere da Bina e lo passa a Malchut. 

• Malchut: riceve il piacere. 

Bina e composta da due parti: la parte superiore, che si chiama GAR 
oAVI, respinge la Luce da Hochma. Tuttavia, poiche il Creatore deside¬ 
ra far giungere questa Luce a coloro che sono inferiori, la parte inferiore 
di Bina, che si chiama ZAT o YESHSUT, riceve la Luce da Hochma e 
la passa di ZA. ZA respinge la Luce, ma Malchut (in base al suo livello 
di correzione) risveglia in ZA il desiderio di ricevere la Luce da Bina 
e di passarLa a lei. Dunque, a volte parliamo di una ricezione generica 
della Luce da parte di ZA e Malchut, che insieme si chiamano ZON {ZA 
e Nukva). 

II processo awiene in modo che Malchut (nella misura in cui i suoi 
desideri sono stati corretti dalPegoismo alLaltruismo) chiede a ZA di ri- 
cevere la Luce “per il bene del Creatore”. ZA richiede questa quantita di 
Luce a Bina. Quindi Bina si rivolge a Hochma per ricevere la quantita 
di Luce richiesta e La passa a ZA. Malchut (nella misura in cui ha cor- 
retto le proprie qualita) si fonde eon ZA attraverso requivalenza della 
forma (i desideri) e riceve questa Luce. 

Keter, Hochma e GAR di Bina non vogliono ricevere la Luce, ma, a 
partire dal ZAT di Bina {YESHSUT), nelle Sefirot si manifesta il deside¬ 
rio di ricevere la Luce per passarLa a coloro che sono inferiori. 


Keter 

Galgalta o Metzah - 

cranio 

“dazione” 

Hochma 

Eynaim - 

occhi 

GE 

Gar di Bina 

Nikvey Eynaim - 

pupille 


ZAfd'iBina 

Awzen - 

orecchie 


ZA 

Hotem - 

naso 

AHP 

Malchut 

Peh- 

bocca 

“ricezione" 


Malchut stessa e la creatura, il desiderio egoistico di ricevere il pia¬ 
cere, di godere della Luce del Creatore. Questo desiderio di godere del¬ 
la Luce del Creatore o del Creatore stesso (in quanto essi coincidono) e 
ressenza di Malchut. Noi siamo parti di Malchut. Tuttavia, se abbiamo 
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solo desideri egoistici, percepiamo la Luce del Creatore come piaceri 
del mondo. Ma si tratta solo di una modesta ąuantita della Sua Luce. 
Correggendo i nostri desideri (le nostre ąualita), possiamo invece risali- 
re i livelli spirituali dei Mondi Superiori e qui fare esperienza della vera 
delizia del Creatore. 

Secondo il Pensiero della Creazione, Malchut deve ricevere la Luce 
dalie quattro precedenti Sefirot e godeme. Dunque, Malchut stessa e 
composta da cinque parti: in quattro parti riceve la Luce dalie preceden¬ 
ti Sefirot e nella quinta La percepisce. 

Tutte le Sefirot che precedono Malchut (esclusa quindi Malchut stes¬ 
sa) sono simili ai nostri organi di senso e Malchut e come il cuore che 
riceve da tutti gli organi: cervello, vista, udito, olfatto, gusto e tatto. II 
cuore e Malchut e gli organi sensoriali sono le prime nove Sefirot che 
precedono Malchut. Tutte queste parti di Malchut sono egoiste: desi- 
derano ricevere la Luce (il piacere) per godeme. Con queste qualita, 
Malchut non puó ricevere se non una piccola quantita di Luce del nostro 
mondo, percependo il Creatore nel modo che chiamiamo, per Tappun- 
to, “questo mondo”. 

Tuttavia, se Malchut, cioe ognuno di noi, fosse in grado di riceve- 
re dalFAlto i desideri (aspirazioni) di donare piacere al Creatore nella 
stessa misura in cui sentiamo che il Creatore ci sta donando, con que- 
sta qualita (desiderio), Tuomo ascenderebbe spiritualmente a un livello 
superiore rispetto a questo mondo. Percepirebbe cosi il Creatore come 
Luce spirituale, piacere altruistico e immensa conoscenza, raggiungen- 
do pensieri supemi e Tessenza della propria esistenza. 


Lo schermo 

Malchut (Luomo) puó ricevere la Luce solo tramite desideri non- 
egoistici. Se tali desideri si manifestano in Malchut come risultato della 
consapevolezza che Tegoismo e suo nemico (con Taiuto della Kah- 
balah), in base alPintensita del suo odio per Tegoismo, Malchut puó 
respingere i desideri egoistici per il bene della perfezione spirituale, 
owero per la somiglianza con il Creatore nei suoi desideri di donarGli 
piacere e di agire per il Suo bene. 

Questa capacita di respingere la ricezione egoistica del piacere si 
chiama “lo schermo”; il piacere respinto si chiama “la Luce che ri- 
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toma”; ii piacere che arriva a Malchut si chiama “la Luce Diretta”. E 
esattamente nel piacere respinto, cioe nel desiderio di donare eon tutto 
ii cuore e disinteressatamente, che Tuomo puó percepire la Luce del 

Creatore e la Conoscenza Suprema. 

Poiche Malchut (Pegoismo delPuomo) deve respingere il piacere 
dalie cinque parti del proprio egoismo, anche lo schermo che riflette 
ąuesto piacere e costituito da cinąue parti. Dunque, si creano cinque 
parti di Luce che ritoma (Luce riflessa). Le cinque parti di Malchut 
si chiamano eon i nomi delle Sefirot da cui esse ricevono la Luce. I 
cinque tipi di Luce Diretta si chiamano NRNHY\ Nefesh, Ruach, Nesha- 
ma, Maya e Yechida. La Luce che emana dal Creatore discende in base 
alPordine seguente: 

• Yechida 

• Haya 

• Neshama 

• Ruach 

• Nefesh 


Partzuf 

Dopo aver riflesso la Luce (il piacere), Malchut decide di riceverLa 
al fine di dare piacere al Creatore, perche Egli vuole che Malchut riceva 
il piacere e Lo percepisca. La riflessione completa del piacere in arrivo 
si chiama Rosh (testa). La ricezione parziale della Luce, sulla base delle 
proprie qualita non-egoistiche si chiama Toch (interiorita). I desideri 
inappagati (a causa della mancanza di uno schermo su di loro) si chia¬ 
mano Sof (la fine). A tale proposito, consultate lo schema seguente. 

Questa e la struttura delPanima: Kii (il vaso), i desideri corretti 
nelPaltruismo, Partzuf {o il corpo spirituale). Chiamiamo le parti della 
struttura spirituale eon i nomi del nostro corpo: testa, corpo e arti. La te¬ 
sta {Rosh) e formata da cinque parti: cranio (Galgalta), occhi (Eynaim), 
orecchie (Awznaim), naso {Hotem) e bocca {Peh). II corpo {Guf) e for- 
mato da cinque parti, dalia bocca {Peh) alPombelico {Tabur). Gli arti 
sono formati da cinque parti, dalPombelico alle dita dei piedi (vedi 
schema seguente). 
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II rapporto inverso tra il vaso e la Luce 

Maggiore e la forza eon cui Malchut si oppone alPegoismo, mag- 
giore Sara la Luce che entrera in Lei. Tuttavia, sebbene un uomo operi la 
correzione sulla parte piu grezza del vaso, e grazie ai suoi sforzi che egli 
riceve la Luce nei propri desideri piu impercettibili. In altre parole, c’e 
un rapporto inverso tra il vaso e la Luce: piu grezzo e il desiderio (Kłi) 
che viene corretto, maggiore e la Luce che penetra nel vaso (Malchut); 
entra comunque nel suo KU (desiderio) Superiore. 

Poiche Malchut (owero tutto ció che esiste, tranne il Creatore) e 
assolutamente egoista, essa puó essere corretta solamente ricevendo 
le qualita di Bina, il Creatore: la dazione senza ricezione. Questa e la 
qualita delPaltruismo assoluto, della dazione disinteressata. Ricevere 
questa qualita (desiderio) equivale a salire dal livello di Malchut al li- 
vello di Bina. 
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SEFIRA ł 


LUCE 


Yechida 


Haya 


Neshama 


Ruach 


Nefesh 


Keter 

- 

Hochma 

- 

Bina 

- 

ZA 

- 

Malchut 

- 


Se tutte le parti del Kii 
possono ricevere la Luce, 
atlora tutta la Luce esterna 
penetra le Sefirot 


SEFIRA 

LUCE 

Keter 

Yechida 

Hochma 

Haya 

Bina 

Neshama 

ZA 

Ruach 

Malchut 

Nefesh 


Malchut e il desiderio di ricevere il piacere. II divieto di ricevere il 
piacere per se stessi e chiamato Prima Restrizione (Tzimtzum Aleph). 
La restrizione e il divieto di ricevere piacere; tuttavia, se colui che rice- 
ve aspira a dare piacere al Creatore e non a se stesso, gli e concesso di 
ricevere il piacere. Che Malchut (l’anima, Tuomo) lo voglia o no, se ha 
dei desideri egoistici, la Luce non la raggiungera (non potrą percepirla). 
Dunąue, noi saremo assolutamente incapaci di percepire la spiritualita 
(il Creatore). 


Lo stato di Katnut (piccolezza) 

Malchut non e comunque la sola Sefira a non poter ricevere la Luce: 
dal mondo di Atzilut in giu neanche le Sefirot Bina e ZA possono rice- 
vere la Luce. Questo divieto si chiama Seconda Restrizione {Tzimtzum 
Bet). In base a questa restrizione, Malchut innalza apparentemente i 
propri desideri alla Sefira Bina. I suoi desideri di “ricevere” dominano 
tre Sefirot: Bina, ZA e Malchut, in quanto anche le Sefirot Bina e ZA 
cadono sotto il dominio (desiderio) della Malchut che si e elevata. 

Se un Partzuf non ha la forza di opporsi ai propri desideri egoistici 
di ricezione nelle Sefirot Bina, ZA e Malchut {AHP), la sua parte infe- 
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riore non ha il diritto di ricevere la Luce del Creatore, poiche La rice- 
verebbe egoisticamente, procurandosi cosi un grave danno. Per evitare 
tutto questo, la parte superiore del Partzuf (le Sefirot Keter e Hochma, 
che insieme formano GE) si separa dalia parte inferiore attraverso una 
divisione (il Parsa), che la Luce non puó attraversare. Perció, come 
risultato delPascesa di Malchut a Bina, ogni livello e stato diviso in 
due parti: 


Keter-Galgalta 


Hocłima - Eynaim 


Bina-Awzen 


ZA-Hotem 


Insieme sono chiamati 
GE (Galgalta Eynaim) 

Parsa = Malchut elevato —I 


Insieme sono chiamati 
AHP 

(Awzen, Hotem e Peh) 


Malchut - Peh 


Malchut ha limitato la diffusione della Luce dentro il Partzuf e cosi 
in lei si formano due parti: la parte GE riceve la Luce (cioe le Sefirot Ke¬ 
ter e Hochma ricevono le Luci di Nefesh e Ruach), mentre Taltra parte 
del Partzuf (le Sefirot Bina, ZA e Malchut) si trova al di sotto del Parsa 
e perció non riceve la Luce. Anche le Luci corrispondenti a Neshama, 
Haya e Yechida rimangono alPestemo del Partzuf 


LUCE 


SEFIRA 

Yechida 


Haya 

Neshama 

Keter 

Ruach 


GE 

Hochma 

Nefesh 

1 

raioa uci rancui 

Bina - ' 

AHP 

ZA 

Malchut 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 




La rosa 


13 


Questo livello (Partzuf) e privato della Luce Neshama-Haya-Ye- 
chida e rimane solamente eon la Luce Nefesh-Ruach, chiamata “aria”. 
Questa viene indicata eon l’ingresso della lettera Yod nella parola Luce 
{Ohr = Aleph-Vav-Reish). Pertanto, la parola Luce (Ohr) si trasforma 
in aria (Avir = Aleph-Vav-Yod~Reish). Questo stato del vaso si chiama 
Katnut (il piccolo stato). In altre parole, Tascesa di Malchut a Bina e 
indicata dalPingresso della lettera Yod nella parola Luce (Ohr = Aleph- 
Vav-Reish + Yod = Aleph-Vav-Yod-Reish = Avir, aria). Ció significa 
che, a causa delPascesa di Malchut a Bina, il Partzuf perde la propria 
Luce e rimane eon Taria. 

In tale stato, il livello o Partzuf si chiama Katnut (piccolezza), in 
cui le Sefirot Keter e Hochma ricevono solo la Luce di Nefesh-Ruach, 
in quanto le Sefirot Bina, ZA e Malchut si trovano sotto il Parsa e non 
ricevono la Luce. II Parsa impedisce alla Luce di diffondersi sotto di 
esso. Le Sefirot Keter-Hochma e Bina-ZA-Malchut sono indicate dalie 
seguenti lettere: 



In ordine inverso, ąueste lettere formano il nome del Creatore, Elo- 
kim, dove GE = lettere Mem + Yod = IM (pronunciato Ml) e AHP = 
lettere Aleph + Lamed + Hey = ELEH. II nome del Creatore ELOKIM 
si legge dal basso verso Palto, in quanto questa e la direzione da cui 
1’uomo raggiunge il Creatore. 

Dopo la nascita di tutti i mondi e la discesa di tutta la creazione nel 
nostro mondo, tutti i Partzufim del mondo di Atzilut e dei mondi BYA 
sono passati nello stato di Katnut. Dunque, la Luce e presente in GE, 
mentre e assente in AHP. VAHP di Livello Superiore rientra nel GE 
di livello inferiore, formando cosi la scala spirituale tra il Creatore e 
Puomo che vive nel nostro mondo; il punto piu basso delPultimo livello 
spintuale del mondo di Assiya e disceso in un punto del cuore delPuo- 
mo. Di conseguenza, tutti i livelli intermedi si trovano uno dentro Pal- 
tro. VAHP di Livello Superiore e dentro il GE di livello inferiore: 
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ILCREATORE 


La discesa della Luce dal Creatore fino airuomo net nostro mondo 


i^MONDO DIAK 
1 II capo (tesla) di AA ("irTaggiungibile") ś considerato infinito 


K 

H 


li mondo di Azilut = GE e AHP cadde nel mondo di Bena 


B, 

ZA 

r_ 

“► 

K 


M 

H 



B, 

ZA 

r_ 


M 


II mondo di Beria = GE e AHP del mondo di Atzilut 


K 
H 

’Bł 

ZA 

M 


II mondo di Yetzira = GE e AHP del mondo di Beria 


K 
_H 

"Bł 

ZA 

M 


II mondo di Assiya = GE e AHP del mondo di Yetzira 


II nostro mondo = il punto nel cuore deiruomo, 
che contiene AHP del mondo di Assiya 


II cuore deiruomo e inteso come la somma dei suoi desideri. Poiche 
Puomo nasce eon una natura assolutamente egoistica, non percepisce 
il punto spirituale nel proprio cuore. Tuttavia, in un certo momento di 
una delle sue reincamazioni, Tuomo inizia a sentire gradualmente una 
spinta ad aspirare a comprendere le ragioni della vita, il proprio signi- 
ficato; egli desidera comprendere se stesso, la propria origine, esatta- 
mente come State facendo voi, adesso. L’aspirazione delPuomo verso 
il Creatore e proprio in questo desiderio di comprendere la propria ori¬ 
gine. L’insoddisfazione che 1’uomo prova nella vita, quando non c’e 
nulla nel suo ambiente che lo attiri, e spesso un aiuto in questa ricerca. 
Queste circostanze vengono mandate dalPAlto affinche Puomo inco- 
minci a percepire un punto vuoto nel proprio cuore e per stimolare in 
lui il desiderio di colmarlo. 

11 Creatore si manifesta come la qualita altruistica di donare piacere 
senza alcun beneficio per Se stesso. Da ció possiamo comprendere la 
qualita delle Sefirot Keter^ Hochma e Bina^ che condividono la qualita 
della dazione del Creatore. La sola creazione e Malchut, il desiderio di 
ricevere la Luce (il piacere). Tutti noi e tutto il nostro mondo siamo la 
parte piu bassa in assoluto di questa Malchut egoista. 
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Lo stato di Gadlut (grandezza/maturita) 

Tuttavia, se Tuomo {Malchut) eleva una MAN, una richiesta di asce- 
sa spirituale, tentando di affrancarsi dairegoismo e pregando il Crea- 
tore affinche lo aiuti, la Luce AB-SAG discendera dalLAlto. Essa pro- 
viene dal mondo di AK, dona a Malchut la forza altruistica e la rende 
capace di tomare indietro da Bina al proprio posto. In altre parole, la 
capacita di Malchut di trattenersi dal ricevere egoisticamente del piace- 
re e completata dalia forza di ricevere il piacere per il bene del Creatore, 
di ricevere la Luce di Hochma dentro AHP, per il Suo bene. 

Di conseguenza, AHP (owero le Sefirot Bina, ZA e Malchut) si ri- 
attivano, il Partzuf riacąuista tutte e cinąue le parti (Kelim) e la lettera 
Yod scompare dalia parola Avir (aria), che toma a essere Ohr (Luce). In 
questo stato, tutte le cinąue Luci NRNHY colmano il Partzuf e le lettere 
Ml si uniscono alle lettere ELEH, formando il nome del Creatore, Elo- 
kim. Questo stato e chiamato Gadlut (grandezza/maturita). 


L’ascesa delLinferiore verso il superiore 

Come risultato delFascesa di Malchut a Bina, il Par/zw/Superiore 
stabilisce un contatto eon ąuello inferiore. Di conseguenza, il Partzuf 
inferiore puó salire al livello di ąuello Superiore. Questo e lo scopo 
della secondą restrizione: dare a coloro che sono inferiori (gli uomini) 
Lopportunita di salire al Mondo delPInfinito, fino al Creatore stesso. 

Al fine di stabilire ąuesto contatto, il Pt?r/zw/Superiore si mortifica 
Yolontariamente, scende al livello del Par/zw/inferiore e diventa simile 
a esso nelle sue ąualita. VAHP del Partzuf Superiore scende Yolonta¬ 
riamente nel GE di ąuello inferiore, come se non avesse la forza per 
riccYere la Luce ed essi diventano una sola entita. Come analogia, pos- 
siamo immaginare un uomo retto che si unisce a una banda di criminali, 
imitando la loro condotta, in modo che, dopo essere stato ammesso nel 
giro e aYer stabilito contatti eon loro, possa gradualmente influenzarli 
e correggerli. 

Come? La Luce Superiore (la cosiddetta Luce di AB-SAG) arriva e 
fomisce agli AHP del Partzuf Superiore la forza per ascendere ai loro 
GE. E i GE del Partew/inferiore salgono insieme a loro: visto che erano 
una sola entita ed erano eąuivalenti nelle loro ąualita inferiori, ricevono 
la stessa forza per salire. 
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Dopo aver ricevuto la Luce di AB-SAG, i GE del Partzuf mfeńoTQ 
diventano come ąuelli del Superiore. Perció, non dovremmo considera- 
re la seconda restrizione come negativa, ma come un aiuto dal Partzuf 
Superiore. Esso scende al Partzuf inferiore corrompendo le proprie 
ąualita al fine di rendersi uguale a quello inferiore, cosi da poter poi ri- 
salire, insieme, al precedente livello. In questo modo, il livello inferiore 
puó salire non solo verso il livello adiacente, ma anche verso il livello 
piu Elevato in assoluto della scala spirituale. 


La Luce di ZON e la Luce dei mondi di BYA 

II Partzuf YESHSUT e VAHP del Partzuf Bina del mondo di Atzilut 
e tutto ció che riceve e passa allo ZON del mondo di Atzilut, discende 
poi ai mondi 5K4 e da li a noi. 

Nel piccolo stato (Katnut), gli AHP di YESHSUT cadono in ZON. 
Allora YESHSUT riceve forza ed elevando i propri AHP, eleva anche 
gli ZON. Salendo in YESHSUT, gli ZON diventano simili a esso e rice- 
vono la Luce che giunge al livello di YESHSUT. Gli ZON non possono 
mai ricevere la Luce di Hochma nel proprio livello; essi possono solo 
ricevere la Luce di Hassadim, la Luce essenziale per la loro esistenza. 

Gli ZON del mondo di Atzilut si chiamano Olam (mondo), proprio 
come il nostro mondo, perche tutto ció che ricevono gli ZON de Atzilut 
puó essere ricevuto dalPuomo di questo mondo. Yale anche il vice- 
versa: tutto ció che gli ZON de Atzilut non possono ricevere, non puó 
essere ricevuto neppure dalLuomo, per cui possiamo salire solamente 
fino al livello degli ZON e non oltre. 

E proprio perche gli ZON non possono ricevere la Luce di Hochma 
dove si trovano, il Creatore ha dato il via alla seconda restrizione, ab- 
bassando perció le Sefirot AHP del Partzuf YESHSUT fino agli ZON, in 
modo che questi fossero in grado di ascendere a YESHSUT e ancora piu 
in alto, fino al livello piu elevato. Dunque, nella Torah {Bereshit Barak) 
si dice: “In principio il Creatore creó tutto in giudizio (le restrizioni), 
ma poi, vedendo che il mondo (gli ZON) non poteva esistere (ricevere 
tutta la Luce di Hochma che era stata preparata per esso), aggiunse al 
giudizio la qualita della misericordia’\ 

In principio, Egli aveva elevato Malchut (la restrizione di YESHSUT, 
poiche a Malchut e proibita la ricezione della Luce) a Bina (la miseri- 
cordia di YESHSUT). Ne consegui che gli AHP di YESHSUT caddero 
negli ZON e si unirono insieme. Tuttavia, il mondo {ZON) non puó 
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ancora esistere in questo modo. Dunque, il Creatore aggiunse la mise- 
ricordia al giudizio: Egli diede a YESHSUT la forza di elevare i propri 
AHP eon gli ZON al livello di YESHSUT. Qui gli ZON ricevono la 
Luce di YESHSUT q la passano verso il basso a tutti i mondi di 5K4 e 

al nostro mondo. 


La correzione nelle tre linee 

Ognuna delle dieci Sefirot e costituita, a sua volta, da dieci singole 
soMo-Sefirot. Malchut ascende verso Bina in ogni singola Sefira, cioe 
fino alla massima altezza delle dieci Sefirot; in ogni singola Sefira, Mal¬ 
chut si muove dal proprio posto verso il posto di Bina in quella Sefira: 

(M-ZA-IB-H-K)-K 

(M-ZA-IB-H-K)-H 

(M-ZA-IB-H-K)-B 

(M-ZA-IB-H-K)-ZA 

(M-ZA-IB-H-K)-M 

II segno I indica un Parsa in una Sefira, owero la restrizione impo- 
sta alla diffiisione della Luce. I GE, che rimangono in ogni Sefira sopra 
il Parsa, sono chiamati la linea destra, perche in essi c’e della Luce. 
Malchut, quando ascende verso Bina, crea in ogni Sefira la linea sini- 
stra eon la sua restrizione alla ricezione della Luce. Uno Zivug com- 
piuto Sulla Malchut che si e elevata (solo sui Kelim KHB liberi e senza 
restrizioni) permette alla Luce di Hassadim di brillare nei GE e questa 
ricezione della Luce di Hassadim in GE si chiama linea di mezzo. 

Chiariamo adesso queIlo che viene scritto nello Zohar: vi sono die¬ 
ci Sefirot: Keter (K), Hochma (//), Bina {B), Hesed {//), Gevura (G), 
Tifferet {T), Netzah {N), Hod {H), Yesod (Y) e Malchut (M). Tuttavia, 
in realta ne esistono solamente cinque: Keter (K), Hochma (H), Bina 
{B), Tifferet (7) e Malchut {M). Questo perche Tifferet (altemativamente 
chiamata Zeir Anpin, ZA) e composta da sei Sefirot, da Hesed a Yesod. 
Le cinque Sefirot KHB-ZA-M hanno creato i cinque Partzufim in cia- 
scun mondo. Nel mondo di Atzilut, questi Partzufim sono Arich Anpin 
(AA), Aba ve Ima (AVI) e Zeir Anpin eon Nukva (ZON). Keter e chia¬ 
mata AA; allo stesso modo, Hochma e Bina sono chiamate AVI; ZA 
(Tifferet) e Malchut sono chiamate ZON. 
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L’essenza dei sette giomi della creazione sta nei Partzuflm ZA e 
Nukva del mondo di Atzilut^ che e composto da sette Sefirot'. HGT- 
NHYM. Dalia descrizione della creazione si evince che AVI {Hochma e 
Bina) abbiano generato ZON (owero tutta la creazione, noi compresi) 
e li elevano al loro stato finale nel corso dei seimila anni. Questo e ció 
che ci dice 11 Libro dello Zohar. 

Rabbi Hizkiyah ha iniziato la sua spiegazione del Nukva del mon¬ 
do di Atzilut chiarendo la nascita degli ZON da Ima {Bind), chiamata 
Elokim. Questa e la ragione per cui ha iniziato la spiegazione eon una 
rosa, Nukva di Z4. Al completamento del suo sviluppo, Nukva di ZA e 
chiamata Knesset Israel, TAssemblea di Israele. Per cui Nukva e com- 
posta da tutte le anime, che si chiamano Israele; per questo si dice che 
una rosa e Knesset Israel. 

Ci sono due stati in una rosa {Malchut). Lo stato inferiore, iniziale 
e piccolo {Katnut), si ha ąuando Malchut e composta solamente dalia 
Sefira Keter colmata dalia Luce Nefesh, mentre le altre sue nove Sefirot 
sono ąuelle che sono cadute dal mondo di Atzilut al mondo di Seria. 
L’altro stato di Nukva e maturo, grandę, completo {Gadlut), quando le 
sue nove Sefirot si innalzano dal mondo di Beria per tomare al mondo 
di Atzilut e completano tutte le dieci Sefirot del suo Partzuf. Allora, es- 
sendo uguale a suo marito, Malchut sale eon lui verso AVIe insieme se 
ne riveste, cioe, riceve la Luce. 

II rivestimento del Partzuf inferiore ed estemo su quello Superiore 
e Interno significa che il Partzuf inieńore raggiunge una parte di quello 
Superiore, ascende a un livello spirituale piu Elevato e, in un certo sen- 
so, diventa simile al Partzuf Swpeńore. 

In questo stato, ZA si chiama Israele, dalie lettere LI (a me) e ROSH 
(testa), che indica lo stato di Gadlut, mentre Nukva si chiama “LAssem- 
blea di Israele”, perche essa accumula tutta la Luce di suo marito, ZA, e 
La passa a coloro che sono inferiori, le anime dei mondi d\BYA. 

Lo stato Katnut di Nukva e chiamato ‘ia rosa tra le spine”, perche 
nove delle sue Sefirot inferiori nello stato di Katnut erano cadute sotto il 
Parsa del mondo di Atzilut, perdendo cosi la Luce del mondo di Atzilut 
e diventando secehe come le spine. E nel suo stato di Gadlut, Nukva si 
chiama semplicemente “una rosa” o “FAssemblea di Israele”. Questa e 
la ragione per cui e scritto “c’e rosa e rosa”. 

II colore rosso indica il legame della rosa eon le forze impure ester- 
ne, che, a causa di questo legame, possono trarre forza (Luce) da essa. 
Questo awiene perche nove delle sue Sefirot sono in esilio al di sotto 
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del mondo di Atzilut, nel mondo di Bena, che puó gia contenere forze 
impure. La rosa ha peró anche il colore bianco nella sua Sefira Keter, 
dato che la sua Sefira Keter si trova nel mondo di Atzilut, al di sopra 
del Parsa, dove non c’e contatto eon le forze impure inferiori, In altre 
parole, vi sono due stati opposti: la perfezione e la sua assenza, la Luce 
e Toscurita. Esse sono percepite da colui che lo merita. 

E perció scritto che proprio come una rosa tra le spine si colora di 
rosso e di bianco, cosi TAssemblea di Israele e composta da giudizio e 
misericordia. Questo mostra che in Gadlut, quando Malchut e chiamata 
Knesset Israel, sebbene sia ascesa a Bina e Tabbia rivestita, essa man- 
tiene ancora la ąualita del giudizio, della restrizione, un atteggiamento 
che e severo e giusto, piuttosto che compassionevole. Questo succede 
perche essa ha bisogno di uno schermo (una forza per respingere i pro- 
pri desideri egoistici) il quale, se disponibile, rende Malchut capace di 
ricevere la Luce Superiore. 

La legge (il giudizio o la restrizione) non permette di ricevere la 
Luce nei desideri egoistici. Lo schermo, Taspirazione a opporsi ai pro- 
pri desideri egoistici, respinge la Luce Superiore (il piacere) rinvian- 
dola alla sorgente, il Creatore. La Luce respinta dalPuomo si chiama 
“Luce che ritoma” o “Luce del Giudizio”. In base alPintensita della 
forza di riflessione della Luce (cioe la forza di resistere al proprio desi- 
derio di ricevere), alPuomo e concesso di ricevere le dieci Sefirot della 
Luce Superiore (chiamata Luce Diretta o Luce della Misericordia) per 
il bene del Creatore, esattamente in quei desideri altruistici. E questa 
e la ragione per cui, anche nel suo stato di completezza, LAssemblea 
di Israele e composta da giudizio e misericordia, che corrispondono al 
colore rosso e bianco della rosa tra le spine. 

E questo e lo specchio d’acqua realizzato da Re Salomone. Esso 
poggia su dodici tori, perche le nove Sefirot inferiori di Malchut che 
sono scese nel mondo di Beria sono State corrette qui dalie dodici teste 
dei tori. Una delle loro Sefirot, Keter, che e rimasta nel mondo di Atzi¬ 
lut, si chiama “specchio d’acqua” perche poggia su questi tori. Insieme, 
essi sono chiamati i tredici pętali della rosa (la ragione per la quale le 
dieci Sefirot di Malchut sono divise in dieci Hassadim o tredici Hochma 
Sara chiarita in seguito). 

La Luce di una Nukva completa e chiamata Hochma, poiche essa 
contiene la Luce della Saggezza e ha origine dai tredici nomi, chiamati 
“i tredici attributi della misericordia”. Tuttavia, il concetto piu impor- 
tante che Rabbi Hizkiyah ci vuole comunicare e che una rosa tra le 
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spine e al di sopra deirAssemblea di Israele, perche, come si sa, tutto 
ció che si trova nello stato completo di Nukva deve esistere anche nel 
suo piccolo stato, sebbene eon una corrispondenza inferiore. 

Perció e detto che le proprieta del bianco e del rosso nel piccolo 
stato corrispondono alle proprieta della misericordia e del giudizio nel 
grandę stato. E i tredici pętali del piccolo stato, ąuando sono corret- 
ti, creano in Nukva i tredici attributi della misericordia nel suo grandę 
stato. Piu avanti vedremo come questi tredici attributi di Malchut del 
mondo di Atzilut la modificano sia nel piccolo, sia nel grandę stato. 

E scritto che, nel processo della creazione, “In principio Elokim 
(Bina de Atzilut) creó” Nukva di ZA eon tredici parole: Et, SHAMAIM, 
VE’ET, ARETZ, YEARETZ, HAITA, TOMU, YABOHU, YECHOSHECH, AL, PNEl, 
TEHOMe YERUACH (dalia parola "'Elokim"" alla parola "Elokim""). E que- 
ste tredici parole rappresentano i tredici pętali della rosa tra le spine (il 
suo piccolo stato), come lo specchio d’acqua costruito da Re Salomone, 
che poggia su tredici (dodici) tori (le nove Sefirot inferiori di Malchut 
senza la Luce, in quanto sono nel mondo di Bena, al di sotto del Parsa 
del mondo di Atzilut). Queste parole sono la preparazione per la purifi- 
eazione e la correzione delLAssemblea di Israele, affinche possa rice- 
vere i tredici attributi della misericordia. 

Questi tredici attributi della misericordia (la Luce di una Nukva 
completa) la circondano e brillano su di essa da ogni parte e la pro- 
teggono dal contatto eon i desideri estranei (egoistici). Infatti, finche 
non e colmata dalia Luce di Hochma nel suo stato grandę e completo, 
c’e la possibilita che desideri estranei ed egoistici si aggrappino a essa 
sottraendole nutrimento. 

2. In seguito, il nome Elokim e menzionato ancora una volta, 
*‘*‘Elokim sMnnalza”. Perchć e menzionato in questo senso? Per met- 
tere in eridenza le cinque foglie rigide che circondano la rosa, chia- 
mate “salvezza”. E queste sono le cinque porte. £ di questo segreto 
ć detto, io solleyeró la ^^coppa della salvezza” (Salmi, 116:13). E la 
coppa della benedizione. La coppa della benedizione deve poggiare 
su cinque dita, proprio come una rosa h sostenuta da cinque foglie 
rigide, che corrispondono alle cinque dita. £ questa rosa e la coppa 
della benedizione, dalia seconda alla terza menzione del nome Elo¬ 
kim (Genesi, 1:2-3), vi sono cinque parole: ‘^si libra”, ‘Su tutta”, 
“la superficie”, “delle acque”, “e disse”. In tutto, le cinque parole 
corrispondono alle cinque foglie. £ ancora, “II Creatore disse: ‘Che 
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sia fatta la Luce’” e la Luce fu creata. Peró fu nascosta e racchiusa 
nel patto che penetró nella rosa e la fece fiorire. E si fa riferimento a 
ció come “Un albero fruttifero, airinterno del quale si trova il seme 
deiralbero stesso” (Genesi, 1:12). E questo seme esiste nel sigillo 

del patto. 

Le cinque foglie sono le cinque Sefirot della Luce riflessa da Mal- 
chut, che lei innalza da Zivug de Hakaa. L’ingresso diretto della Luce e 
chiamato le cinque Hassadim HGT-NHe si presenta rivestito in cinque 
parti (tipi di restrizioni) della Luce che Ritoma HGT-NH, chiamate le 
cinque foglie rigide della rosa, che corrispondono al testo dalia seconda 
(“lo spirito di Dio si innalzó sulle acque”) alla terza (“e disse”) menzio- 
ne della parola Elokim nella Torah. 

Queste parole spiegano come le cinque foglie rigide (gli attributi) 
possano essere estratte da Malchut per permetterle di essere adatta per 
lo Zivug e raggiungere lo stato grandę. E nel corso dello stato grandę, 
quando le cinque foglie rigide diventano cinque restrizioni, esse sono 
definite come le cinque porte della ricezione della Luce di Hassadim 
della Luce Diretta e sono chiamate salvezza e Malchut e chiamata la 
coppa della saWezza o la coppa della benedizione e della buona fortuna, 
in quanto, grazie a queste foglie (restrizioni), Malchut puó ricevere la 
Luce di Hassadim, una benedizione. 

La coppa della benedizione deve poggiare sulle cinque dita, perche 
Malchut puó ricevere la Luce di Hochma solo se si e gia rivestita della 
Luce di Hassadim. Perció, per prima cosa, deve farę una benedizione, 
che significa ricevere le cinque parti {NRHHY) della Luce di Hassadim 
eon Taiuto delle cinque dita (le cinque restrizioni) e solo allora potrą 
ricevere in esse (cioe nelle intenzioni corrette) la Luce di Hochma. 

Dunque, una coppa di vino deve essere sollevata eon due mani, 
poiche le cinque dita della mano destra simboleggiamo la misericor- 
dia {Hassadim) e le cinque dita della mano sinistra simboleggiano le 
restrizioni. Tuttavia, dopo aver iniziato la benedizione, la coppa deve 
poggiare solamente sulle cinque dita della mano destra {Hassadim, da- 
zione). Altrimenti si mettono in moto le forze impure che agiscono dalia 
parte sinistra (ricezione), poiche queste forze si aggrappano solamente 
nei luoghi in cui c’e ricezione della Luce, 

Quello che segue e il grandę stato di Malchut, che corrisponde alle 
parole della Torah: “Che sia fatta la Luce”. Queste sono le cinque Luci, 
nelle quali Adamo vide il mondo da un capo alFaltro, come e scritto 
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nel Talmud {Hagigah, 12). Ma il Creatore vide che ci sarebbero State 
trasgressioni nelle generazioni del Diluvio e della Torre di Babele e 
nascose questa Luce. E le generazioni successive dovranno raggiungere 
questa Luce eon le proprie forze. 

Precedentemente, queste cinque Hassadim erano in Yesod de ZA e 
Malchut riceveva da essa e non da Bina^ chiamata Elokim, come invece 
fa adesso. Yesod de ZA e chiamata il sigillo del patto eon il Creatore 
(dopo aver compiuto le correzioni, chiamate circoncisioni) e le cinque 
Hassadim ricevute dalie cinque restrizioni sono chiamate “i semi”. La 
forza principale delle restrizioni e le forze di impatto dello schermo eon 
il quale viene respinta la Luce, sono in Ateret Yesod fine della Sefira 
Yesod). Qui awiene lo Zivug de Hakaa, da cui Malchut riceve la Luce, 
Solo alla fine della correzione questo Zivug passera alla stessa Malchut. 

Perció, nel corso dei seimila anni, lo schermo che si trova in Yesod 
si oppone alla Luce che entra (il piacere) attraverso le sue cinque restri¬ 
zioni (le forze che si oppongono alla ricezione egoistica del piacere), 
creando cosi cinque parti della Luce che Ritoma e ricevendo invece 
le cinque parti della Luce di Hassadim. Conseguentemente, ZA passa 
queste cinque Luci di Hassadim dal suo Yesod ai Nukva. E queste cinque 
Luci di Hassadim si chiamano “il seme”. 

3. Proprio come il patto e concepito da questo seme in quaranta- 
due Zivugim, cosi il nome segreto colma e feconda tutte le quaran- 
tadue lettere delPatto iniziale della creazione. 

II nome “quarantadue” = MB = Mem + Bet = 40 + 2 e composto da 
HaYaYaH (quattro lettere), inserito in HaYaYaH {d\^c\ lettere) e dop- 
piamente inserito in HaYaYaH {yęnioMo lettere). In tutto, 4 + 10 + 28 = 
42, che sta a significare il seme che esiste nel sigillo del patto che e 
racehiuso nelle cinque Hassadim e nei cinque Gevurot. 

Ci sono due aspetti di Nukva: il suo corpo (Partzuf), che emer- 
ge da Bina, e il suo Zivug^ che e chiamato il segreto delPunione eon 
ZA. Nukva puó trovarsi in due stati: piccolo o grandę (rispettivamente 
Katnut o Gadlut). II piccolo stato e lo stato incompleto e insufficiente 
di Malchut, ma e necessario come preparazione per il grandę stato, che 
e chiamato la rivelazione del segreto, di ció che e nascosto. 

E poiche il grandę stato rivela il piccolo e tutto ció che e nascosto nel 
piccolo stato diventa chiaro in quello grandę, colui che si trova in uno 
stato di discesa spirituale non vede la ragione di questo suo stato, ma 
tutto gli diventa chiaro quando raggiunge il grandę stato. 
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Come risultato deirascesa dei Malchut di AV1 alla loro Bina, il 
Partzuf di Bina (A VI) e stato diviso in due parti: la parte superiore, GE 
prende il nome di AVI, mentre la parte inferiore, AHP, viene conosciuta 
come YESHSUT. Gli A VI sono colmati eon la Luce di Hassadim, poiche 
non desiderano altro, e YESHSUT la riceve da loro, in ąuanto, sebbene 
desideri la Luce di Hochma, non puó riceverla a causa del fatto che 
Malchut 6\AVIh ascesa sopra di esso. 

Tuttavia, sebbene in A VI non vi sia la Luce di Hochma, essi non ne 
soffrono la mancanza e perció esistono in uno stato di perfezione che si 
chiama GAR, anche in assenza della Luce di Hochma. E anche ąuando 
un uomo innalza MAN chiedendo la forza (cioe la Luce di Hochma) per 
superare i propri desideri impuri, A VI non riceve la Luce di Hochma. 
YESHSUTxicQVQ questa Luce e la passa a ZA. Dunque, sebbene g\i AVI 
siano al di sotto della Rosh di AA e in essi non vi sia nessuna Luce di 
Hochma, essi non ne soffrono. 

Tuttavia, YESHSUT per 1’assenza della Luce di Hochma, per- 
che desidera passarla a ZA, quindi attende una MAN da ZA al fine di 
ascendere ad A VI nella forma della Sefira Daat. Per cui, quando coloro 
che sono inferiori elevano una MAN, Tintera Bina ascende a Rosh di 
AA’, YESHSUT riceve la Luce di Hochma da AA e la passa a ZON. Que- 
sto corrisponde alla scomparsa della lettera Yod dalia parola Avir (aria) 
e Avir toma a essere Ohr, Luce (Hochma). 

Tuttavia, malgrado ció, anche in Rosh di AA, gli AVI rimangono 
solamente eon la Luce di Hassadim (aria). Dunque, la testa sia di AA, 
sia di AVI vengono chiamate “Le Acque Supreme” o “Cielo”. Questo in 
considerazione del fatto che AVI puó trovarsi sotto Rosh di AA’, tuttavia, 
poiche ció non influenza la loro indipendenza e perfezione, e come se 
fossero entrambi in Rosh di AA. 

Sotto AVI c’e il firmamento (Parsa) del mondo di Atzilut, che separa 
i Kelim della dazione dai Kełim della ricezione del mondo di Atzilut. 
YESHSUT e ZON (le acque inferiori), che hanno bisogno della Luce di 
Hochma, stanno al di sotto del Parsa, che e il petto diAA.E perció detto 
che le acque inferiori piangono (cioe il loro stato e piccolo), perche sen- 
tono la mancanza di Ohr Hochma e desiderano ssdirc a. Rosh di Non 
bisogna confondere il Parsa del mondo di Atzilut (situato all’interno del 
mondo di Atzilut), che lo divide in GE e AHP, eon il Parsa al di sotto del 
mondo di Atzilut, che lo separa dal mondo di BYA. 

La Luce che viene ricevuta al di sopra del Parsa del mondo di Atzi¬ 
lut si chiama la Luce di Mem-Bet (MB). Tuttavia, le sette Sefirot di 
ZON (le sei Sefirot di ZA ^ la Sefira di Malchut), che rappresentano i 
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sette giomi della creazione, non possono ricevere questa Luce di MB, 
poiche si trovano sotto il Parsa e ricevono da YESHSUT solamente la 
Luce di Hassadim (il sostentamento minimo). 

Tuttavia, quando coloro che sono inferiori (gli uomini) innalzano 
una preghiera/M4A^ e MAD discende da AB-SAG (la Luce che riporta 
Bina a Rosh di AA\ YESHSUT riceve la Luce di Hochma e la passa a 
ZON, permettendogli di ascendere sopra il Parsa che si trova nel petto 
(Chazeh) di AA e riceve la Luce di MB. 

Questa e la ragione per cui la Luce di MB in ZON si manifesta in 
trentadue Elokim e in dieci frasi, dove i trentadue Elokim rappresentano 
YESHSUT nello stato delLascesa, quando YESHSUT riceve trentadue 
correnti di saggezza (Hochma) che creano in esso i trentadue nomi di 
Elokim, menzionati nelPatto della creazione: “In principio il Creatore 
creó...’*. 

Le dieci frasi sono le cinque Hassadim. Dopo che ZON ha ricevuto 
la Luce di Hochma dai trentadue Elokim, le cinque Luci di Hassadim 
che sono State ricevute da A VI (indicando eon ció ME) si chiamano “le 
Acque Supreme”. Yediamo che le cinque Hassadim in ZON non si tra- 
sformano nel nome di MB prima di aver ricevuto dai trentadue Elokim. 
Si dice perció che i trentadue Elokim e le dieci frasi formano il nome 
MB, nello stato di ascesa. 

Pertanto, Rabbi Hizkiyah disse che le cinque Luci nelle parole “Sia 
fatta la Luce” (indicando le cinque Hassadim) si chiamano “il seme” 
(abbondanza) che Yesod di ZA passa a Malchut. Ed e chiamata MB, seb- 
bene sostanzialmente si tratti semplicemente delle cinque Hassadim', 
tuttavia, poiche possiede la Luce di Hochma che e stata ricevuta dai 
trentadue Elokim di YESHSUT, si riferisce a MB. 
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4. In Principio, sveló Rabbi Shimon, “I boccioli dei fiori sono 
apparsi sulla terra” (in ebraico “suolo” e “terra” si indicano eon la 
stessa parola, Eretz\ Cantico dei Cantici, 2:12). “I boccioli dei fio¬ 
ri” si riferisce alPatto della creazione; “sono apparsi sulla terra”: 
quando? II terzo giorno, come e detto “E la terra fece germogliare 
Perba” (Genesi, 1:12). “II momento di cantare e arrivato” si rife¬ 
risce al quarto giorno, il tempo della severita, del giudizio, della 
restrizione. Perció, al quarto giorno, la parola “luci” e scritta eon 
una lettera in meno, a sottolineare la severit^ del giudizio e del¬ 
la sventura. “£ la voce della tortora e udita” si riferisce al ąuinto 
giorno, nel quale e detto “Che le acąue scorrano a frotte”, cosi che 
possano dare frutti. lhttavia, le parole “e udita” si riferiscono gia 
al sesto giorno, nel quale k detto “Che sia fatto Tuomo”, il ąuale, 
in futuro, agira prima di comprendere (agiremo e ascolteremo, A^a- 
aseh ve Nishmah). Perció qui e detto “Che sia fatto Puomo” e poi 
“agiremo e ascolteremo”. “Nella nostra terra” si riferisce al giorno 
dello Shabbat, che e come la Terra della Vita, il mondo a venire. 

E del tutto incomprensibile per noi, come lo Zohar metta in rela- 
zione le parole dello Shir HaShirim (Cantico dei Cantici, 2:12) eon ció 
che e scritto nella Torah a proposito dei primi giomi della creazione. I 
sei giomi della creazione indicano le sei Sefirot HGT-NHY di ZA, sulle 
quali poggiano tutte le dieci Sefirot di Nukva. Questo perche Nukva e 
solamente il desiderio di ricevere (il piacere), mentre tutto il suo corpo 
spirituale (i desideri di donare), e costituito dalie Sefirot di suo marito, 
ZA, le proprieta altmistiche che ZA trasmette a Nukva. 

Nukva stessa (il desiderio creato di ricevere piacere) e un luogo vuo- 
to non colmato dalia Luce (dal Creatore). Questo perche la Luce puó 
entrare solamente in un desiderio {KU) che abbia le Sue stesse proprieta. 
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Perció, in base alla sua somiglianza eon Z/4, le proprieta che Malchut 
riceve da Z4, e che sono State corrette, si trasformano in un Partzuf e si 
colmano della Luce che corrisponde alla loro correzione. 

Dunque, maggiore e la correzione che sara compiuta in una spe- 
cifica parte e maggiore sara la Luce (delle cinque Luci NRNHY) che 
raggiungera questa parte. Quando si parła della parte corretta e colmata 
di Malchut, ci si riferisce a un “mondo”. Da qui in avanti, lo Zohar 
spiega come Nukva sia stata costruita al di fuori di ZA, cioe come sia 
stato creato il mondo. 

Nukva ci chiama “terra”. I boccioli dei fiori sono le Sefirot (le pro¬ 
prieta di Z4) che appaiono e crescono dentro Malchut al terzo gior- 
no della creazione, che corrisponde alla Sefira Tijferet (1 = Hesed, 2 = 
Ghevura, 3 = Tifferet). In principio, Malchut e stata creata eon un’al- 
tezza uguale a quella di ZA\ due corpi celesti della stessa grandezza, il 
Sole-Z4 e la Luna-A/a/c/zw/. Questa e la ragione per cui li vediamo del¬ 
le stesse dimensioni quando la luna e piena. Infatti, tutto ció e detto eon 
riferimento alPuomo. Nello stato iniziale che segue la sua creazione, 
Malchut e un punto ai piedi di ZA e poi cresce insieme a lui. 

Yale a dire, al terzo giomo della creazione Malchut era uguale in 
altezza (aveva le stesse proprieta) di Tifferet di ZA. Tuttavia, in questo 
stato Malchut non era in grado di ricevere la Luce. Dunque, e detto. La 
SEYERITA (il giudizio) APPARYE SULLA TERRA (in Malchut)’, i boccioli 
dei fiori, semplicemente, apparvero. 

Dopo di che, IL momento di cantare e arriyato, si riferisce gia 
al quarto giomo della creazione, quando Malchut e stata ridotta, perche 
si e lamentata eon il Creatore: “Due angeli non possono portare una sola 
corona” (se Malchut ha la stessa altezza di ZA, non puó ricevere da lui 
la Luce di Hochma). 

La ragione di questo fatto, cioe di non aver ricevuto in anticipo la 
Luce di Hassadim da Z^, sta nel fatto che Malchut non puó ricevere la 
Luce di Hochma, poiche essa puó essere ricevuta soltanto nella Luce di 
Hassadim, una volta che la Luce di Hochma (il piacere) si e rivestita del¬ 
la Luce di Hassadim (Fintenzione di godere “per il bene del Creatore”). 

E il Creatore rispose a Malchut. “Va e riduci te stessa”. In altre paro¬ 
le; se, possedendo le tue proprieta egoistiche, non puoi ricevere la Luce 
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autonomamente, ma solo da ZA, allora riduci le tue stesse proprieta, 
accetta le Sue e piano piano correggi te stessa. Allora sarai in grado di 
ricevere tutta la Luce possibile ed essere come Lui (ZA, il Creatore). 
Tutto questo viene descritto nel Talmud (Hullin, 60:2), ma solo eon la 
spiegazione fomita dalio Zohar smettiamo di considerare questa descri- 
zione come una favola. 

Allora Malchut e discesa sotto Yesod di ZA e le sue nove Sefirot in- 
feriori sono scese sotto il Parsa nei mondi d\BYA,E solo la sua Sefira 
Keter e rimasta in Atzilut come un punto al di sotto di Yesod di ZA. Da 
qui in poi, Malchut e costruita non delle sue stesse Sefirot (proprieta) 
che esistono in BYA, ma delle Sefirot (proprieta) Netzah e Hod di ZA. 

Sebbene Malchut fosse precedentemente piu grandę, non era co- 
munque in grado di ricevere la Luce di Hochma a causa della mancanza 
della Luce di Hassadim; adesso sara piu piccola, ma avra la Luce di 
Hassadim, nella quale sara in grado di ricevere la Luce di Hochma. 
Anche se Malchut sara a un livello inferiore, sara comunque in grado di 
utilizzarla, perche la Luce di Hassadim respinge le forze impure che si 
aggrappano a Nukva. Questo e il significato della parola Zamir (cantare/ 
potare). C’e comunque un altro significato di questa parola: tagliare 
fuori o potare le forze impure da Malchut (il bocciolo di rosa). 

La voce DELLA TORTORA: la toitora e una Sefira, la proprieta di 
Netzah de ZA e la voce (il canto) della tortora rappresenta la Sefira 
Hod di ZA, il quinto giomo della creazione. E poiche Malchut riceve da 
Yesod (il quale riceve da Hod che e unito a Netzah), questa ricezione di 
Malchut e riportata come “II canto della tortora”. 

Perció, le parole “e udita” si riferiscono al sesto giomo, poiche la 
voce (il canto) della tortora (Malchut) e udita solo eon Taiuto del sesto 
giomo, Yesod di ZA, che comprende sia Netzah sia Hod, e passa la loro 
Luce a Malchut. Dunque, e detto che questa voce/canto e udita in Mal¬ 
chut solo da Yesod, al sesto giomo. 

La ragione di tutto questo e che Malchut puó ricevere la Luce so- 
lamente dalia linea di mezzo di ZA’, da Yesod di ZA (riceve il livello 
chiamato NHY, Ibur - embrione) o da Tifferet di ZA (riceve il livello 
chiamato HGT = VAK, Yenika - allattare o Katnut - piccolezza) o da 
Daat di ZA (riceve il livello chiamato HBD = GAR, Mochin — cervello 
o Gadlut - grandę). 
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LINEE 

Sinistra Centrale Destra 

_1_ \ _1_ 

NOME DEL 
LIVELLO 

LA LUCE 

NEL LIVELLO 


HBD (HaBoD) 

La Luce di Neshama 
= La Luce di HBD 


HGT (HaGaT) 

La Luce di Ruach 
= La Luce di HGT 


NHY (NeHY) 

La Luce di Nefesh 
= La Luce di NHY 


Che SIA FATTO L’UOMO, PERCHE IN FUTURO AGIRA PRIMA DI ASCOL- 
TARE: la vista si riferisce alla Sefira Hochma; Tudito si riferisce alla 
Sęfira Bina. L’azione o l’atto e una proprieta di Malchut. Al fine di 
correggere Malchut^ la sola creazione del Creatore (le altre Sefirot sono 
proprieta del Creatore Stesso eon le quali Egli ha gradualmente creato 
Malchut), e stata prevista una seconda restrizione. Malchut e ascesa 
in Bina per unire le proprie proprieta egoistiche della ricezione eon le 
proprieta altruistiehe della dazione di Bina: Malchut e aseesa in Aba- 
Hochma e Ima-Bina si e ritrovata sotto Malchut (il Parsa), dove le sue 
qualita sono diventate uguali a quelle di Malchut. 

Gli oeehi si riferiseono alla Sefira Hochma o Aba. Quando Malchut 
e aseesa al livello degli oeehi, si trova al livello delle pupille. Malchut e 
ehiamata Nukva; e Malchut ehe si trova al livello degli oeehi si ehiama 
Nikvey Eynaim (pupille) o NE. Questa e la ragione per eui ci sono sola- 
mente Keter e Hochma nella testa (Rosh) di AA: Bina e discesa da Rosh 
a Guf (corpo) e Malchut e al di sopra di Bina, cioe Malchut rappresenta 
un^azione che e in Alto, che precede la percezione e la comprensione. 
Questo e ció che vuol dire “agira prima di ascoltare” (Pazione della se¬ 
conda restrizione, che limita la ricezione solamente a GE). Questo stato 
si ehiama “il ritomo” (nelle proprie qualita verso il Creatore). “II ritomo 
completo” awiene quando AHP di Malchut raggiunge la coirezione e si 
unisce a GE a questo livello. 
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Come risultato delFascesa di Malchut in NE, essa cambia le proprie 
proprieta (tutti noi abbiamo bisogno solamente di ąuesto, owero ascen- 
dere al livello delle qualita del Creatore, affinche possiamo riceverle e 
diventare uguali a Lui) e ora e pronta per ascendere in AVI e ricevere 
la Luce di Haya. La Luce costante di ąuesto livello si chiama il Primo 
Tempio. Ecco perche, ąuando ha ricevuto la Torah, Israele scelse prima 
di agire e poi di ascoltare. E per ąuesta ragione ha meritato di ricevere 
la Torah {Talmud, Shabbat, 85:1), poiche Tazione {Malchut) e ascesa e 
si e rivestita di AVI e dunąue il segreto delle cinąuanta porte di Bina e 
stato rivelato. 

La costruzione del Tempio non si riferisce alla sua edificazione in 
ąuesto mondo, ma al raggiungimento del livello del Tempio: il livelło 
di AVI de Atzilut, la Luce di Haya (il primo Tempio) o il livello di 
YESHSUT de Atzilut, la Luce di Neshama (il secondo Tempio). 

Qui lo Zohar ci dice “E udita” al sesto giomo, perche in ąuesto 
giomo (in ąuesto stato), Malchut e stata corretta per mezzo della sua 
ascesa sopra Bina, a cui ci si riferisce come “compiere un’azione prima 
di ascoltare”, farę e ascoltare come e stato durante la ricezione della 
Torah. Malchut nello stato di ascesa in Bina si chiama la Terra Etema o 
la Terra della Vita, perche ha ereditato la vita da Bina. 

“NELLA NOSTRA TERRA” SI RIFERISCE ALLO SHABBAT, CHE E COME 
LA TERRA ETERNA DELLA VITA: Ima-Bina si chiama la Terra della Vita 
o la Terra Etema. Come conseguenza delTatto del sesto giomo, cioe 
delLazione del Creatore dalLAlto (il fattore tempo e indicato come 
un’azione del Creatore stesso, che non ha alcun interesse personale nel 
nostro mondo), Malchut e ascesa in Ima al settimo giomo della crea- 
zione {Shabbat) ed e diventata come Ima, per cui ąuando colui che e 
inferiore ascende a un livello di Colui che e Superiore, essi diventano 
uguali (nelle ąualita). Dunąue, dopo essere ascesa in Bina e aver rice- 
vuto ąui la Luce di Haya, Malchut si chiama la Terra della Vita Etema. 

5. Un^altra spiegazione: i boccioli dei fiori sono i Patriarchi, che 
sono penetrati nel pensiero e nel mondo a venire, Bina^ dove rl- 
mangono nascosti. Da qui sono emersi dal nascondigli e si celano 
nei veri profeti. Quando nacąue Giuseppe, essi si celarono in lui. 
Quando Giuseppe entrd nella Terra Santa, Egli vi entró eon loro e 
allora “Essi apparyero sulla terra” e li furono rivelati. Quando ap- 
paryero? Quando Tarcobaleno puó essere visto, essi si rivelano. In 
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quel momento arrivato U tempo di cantare”, cioć ii tempo di sra- 
dicare tutti gli empi dal mondo. Perchś essi soprawissero? Perche 
sulla (dalia) terra erano apparsi i boccioli dei iiori. £ se fossero stati 
visti prima del tempo, non sarebbero potuti rimanere nel mondo e 
il mondo non sarebbe stato in grado di esistere. 



Tre patriarchi 


Tre figli 


Qui lo Zohar spiega il raggiungimento della Luce di Haya attraverso 
ZA. NHY di ZA sono chiamati “i figli” e HGT di ZA sono chiamati “i Pa¬ 
triarchi” e anche “tortora”. ZA stesso (apparentemente) e composto da 
due parti: sopra il suo Chazeh, le sue Sefirot HGT si chiamano i grandi 
ZON; sotto il suo Chazeh, le Sefirot NHY si chiamano i piccoli ZON. 
Le Sefirot HGT corrispondono ad Abramo, Isacco e Giacobbe, mentre 
NHY corrispondono a Mose, Aronne e Giuseppe. Malchut corrisponde 
al Re Davide. 

Le Sefirot NHY sono chiamate “i profeti” e Yesod e chiamata “colo- 
ro che sono giusti”. Qui lo Zohar parła dei boccioli che gradualmente 
crescono dal piccolo stato al grandę stato di ZON. in principio gli ZON 
erano piccoli ed erano composti dalie Sefirot di NHY eon la Luce di 
Nefesh e venivano chiamati Ubar (embrione). Poi, eon Taiuto di Yenika 
(rallattamento), cioe eon la ricezione della Luce da Ima, gli ZON sono 
cresciuti. Di conseguenza, le qualita delle Sefirot NHY sono cresciute 
per uguagliare quelle delle Sefirot HGT e le Sefirot M/y hanno ricevuto 
la Luce di Ruach. 

Dunque, adesso il Partzuf e composto da parti di HGT e di NHY 
eon le Luci di Ruach e Nefesh. In seguito, eon le ulteriori ricezioni di 
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forza da Colui che e Superiore e eon Tulteriore crescita, esso raggiunge 

10 stato di Gadlut Aleph, il primo grandę stato. Quindi, le Sefirot HGT 
sono diventate HBD eon la Luce di Neshama, le Sefirot NHY sono di- 
yentate le Sefirot HGT e hanno ricevuto le nuove Sefirot NHY. 

Quindi, il Partzuf cresce per includere tre parti: HBD, HGT e NHY 
eon le Luci di Nefesh, Ruach e Neshama ed e chiamato Gadol (grandę, 

11 primo grandę stato). Poi, attraverso un’ulteriore crescita, ha raggiunto 
lo stato della maturita {Gadlut Bet, il secondo grandę stato) e la Luce di 
Haya entra nelle Sefirot HBD. 



La parola “crescita” si riferisce alla crescita dello schermo, delle 
forze e dei desideri interiori e antiegoistici di un uomo. Questa e la 
sola differenza tra un vaso grandę e uno piccolo, la sola differenza tra 
i Partzufim. Le loro ąualita interiori cambiano in base al cambiamento 
deirintensita dello schermo. 

I PADRI SONO ENTRATI NEL PENSIERO DIYINO E SONO ASCESI NEL 
MONDO A YENIRE: questa frase parła dello sviluppo prenatale di ZA, 
ąuando egli ascende in AVI (che si chiama “la Mente Divina” o “il 
Pensiero Divino”). Aba-Hochma si chiama “la mente” o “il pensiero”, 
Ima-Bina si chiama “il mondo a venire” e insieme si chiamano “i ge- 
nitori” (il padre e la mądre), AVI. E qui che comincia la creazione: il 
concepimento di ZA nello stato iniziale di embrione spirituale. 
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Proprio come un embrione del mondo terreno e completamente 
dipendente da sua mądre, non avendo assolutamente desideri propri 
e sviluppandosi solo grazie a lei, allo stesso modo ogni uomo puó 
diventare un embrione spirituale: se rinuncia completamente a tutti 
i propri desideri e alle proprie azioni e si sottomette interamente alla 
Yolonta del Partzuf Superiore, si trasformera in un “embrione” spi¬ 
rituale. La differenza tra un embrione fisiologico e uno spirituale sta 
nel fatto che per diventare un embrione spirituale occorrono desideri 
e sforzi personali fortissimi, mentre il concepimento di un embrione 
fisiologico dipende dai genitori. 

Come risultato del suo sviluppo prenatale dentro Bina (che significa 
che Tuomo ha del tutto eliminato i propri desideri e pensieri personali 
e, come un embrione, e pronto ad accettare tutto ció che la mądre gli da, 
owero tutti i suoi pensieri e le sue ąualita, per quanto incomprensibili o 
innaturali possano sembragli), questo embrione raggiunge lo stato del la 
propria nascita spirituale. 

Tuttavia, questo e uno stato in cui si ha un maggiore occultamen- 
to della Luce Superiore rispetto alPembrione, perche Tembrione non 
ha ancora lo schermo per la ricezione di questa Luce. Dunque, questo 
stato si chiama Katnuł, NASCOSTO NEI VERI PROFETI (cioe nelle Sefirot 
Nełzah e Hod) che ZA raggiunge come risultato del processo di cura e 
allattamento, la Luce di Hassadim, da parte deH7wa (la mądre) Bina, 

La Luce che accudisce arriva a NHY di ZA e ZA raggiunge VAK (la 
Luce di Nefesh-Ruach), lo stato di Katnut. Durante 1’allattamento, ZA 
raggiunge la Sefira Yesod e questa e la ragione per cui e scritto che e 
nato Giuseppe. Al termine del periodo delF allattamento, ZA ascende in 
A VI per poter ricevere da essi la Luce di Neshama e questo costituisce 
lo stato di Gadlut, chiamato “Giuseppe” (Yosef). 

ZA e composto da tre parti; HBD, HGT e NHY. Questo processo di 
crescita di Zeir Anpin, di acquisizione dello schermo nei propri desi¬ 
deri, inizia dalia parte egoistica piu piccola e piu pura: le Sefirot HBD, 
nelle quali ha precedentemente ricevuto la Luce di Nefesh. 

In seguito, ZA acquisisce uno schermo sui desideri egoistici piu bie- 
chi: le Sefirot HGT, la Luce di Nefesh passa da HBD a HGT e la Luce di 
Ruach entra neWHBD vuoto. 

Alla fine, ZA acquisisce uno schermo sui Kelim piu egoistici: le Sefirot 
NHY\ la Luce di Nefesh passa da HGT a NHY, la Luce di Ruach si sposta 
da HBD d\VHGT vuoto e la Luce di Neshama entra ntWHBD vuoto. 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



I BOCCIOLI DEI FIORI 


33 


II raggiungimento dello stato grandę da parte di ZA si chiama “la 
nascita di Giuseppe”, perche qui emergono le Sefirot NHY, delle quali 
rultima Sefira, Yesod, si chiama “Giuseppe”. Tuttavia, poiche la Luce 
di Haya non e ancora presente, questo stato si chiama “occultamento”. 
QUANDO Giuseppe entró nella terra santa e li, li innalzó: cioe, 
dopo il raggiungimento del primo grandę stato, la ricezione della Luce 
di Neshama, ZA continua a crescere, a coltivare il proprio schermo, 
finche la Luce di Haya non vi entrera. 

In questo stato, Malchut di ZA si separa da lui divenendo un Partzuf 
indipendente, che si chiama LA TERRA SANTA, poiche la Luce di Haya 
si chiama Santita. Si dice perció che Giuseppe e entrato o, piuttosto, E 
ASCESO ALLA TERRA SANTA nello stato di Gadlut di ZA.ZAt Nukva di- 
ventano allora grandi uguali nello stato di PBP {Panim be Panim, faccia 
a faccia) che e lo stato che determina lo Zivug tra ZON. 

E Giuseppe li innalzó li: la Luce di Haya o Hochma colma il 
Partzuf solo durante lo Zivug, quando ZON (ZA e Nukva) compiono uno 
Zivug insieme. E questa Luce rimane in Malchut, perche solo lei (il suo 
schermo) puó rivelarla. Proprio com^ AVI sono GAR de Bina, YESHSUT 
e ZAT de Bina e la Luce di Hochma si trova solo in YESHSUT, la rela- 
zione tra Malchut e ZA awiene in base allo stesso principio e la Luce di 
Hochma e rivelata solamente in Malchut. Perció, solo quando la Luce 
di Hochma colma Nukva si puó dire che la Luce e stata rivelata e finche 
questo non succede, essa e considerata come se fosse nascosta. 

QUAND0 SI yedranno? Quando l’arcobaleno potrą essere 
YISTO NEL MONDO: ZA si chiama “1’arcobaleno”, il mondo e Malchut e 
la loro unione si chiama “Earcobaleno dentro una nuvola”. E ARRIYATO 
IL MOMENTO DI ESTIRPARE TUTTI I MALYAGI DAL MONDO: poichć il nu- 
mero di coloro che sono malvagi aumenta, cosi sempre piu forze impu- 
re si aggrappano a ZON. Le forze impure possono influenzare ZON in 
modo talmente forte, che il mondo intero potrebbe essere trascinato alla 
rovina, come e successo al tempo del Diluvio. Se e cosi, non c’e alcuna 
possibilita di salvezza per Tuomo se non attraverso la rivelazione della 
Luce Superiore, la Luce di Haya. Questa e la ragione per cui lo Zohar 
ci dice che il mondo e salvato dai boccioli dei fiori che appaiono dalia 
terra, cioe che la Luce di Haya estirpa le forze impure delPuomo dalia 
terra (i suoi desideri, Malchut) cosi che esse non possano aggrapparsi a 
lei e ostacolare Tuomo. 

E SE NON FOSSERO APPARSI, NON CI SAREBBE STATA SALYEZZA PER 
IL MONDO: poiche alEinizio Nukva e costruita grandę come ZA. Si chia- 
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mano “i due grandi corpi celestiali”, ąuando Malchut e allo stesso li- 
vello di Z4, ma si trova dietro di lui, schiena contro schiena e non e in 
grado di ricevere la Luce di Hochma in assenza della Luce di Hassa- 
dim. Questa e la ragione per cui Malchut protesta per la mancanza della 
Luce di Hassadim e perció di non essere in grado di ricevere la Luce 
di Hochma. 

Anche se la luna diventasse grandę come il Sole, non potrebbe 
splendere autonomamente, perche e il Sole (ZA) che le dona la Luce. E 
poiche a Malchut manca la Luce di Hochma, ąuesto stato e chiamato 
rovesciato (Achor, dietro). E il Zivug non puó awenire nella posizione 
di schiena contro schiena (Achor be Achor). 

Tuttavia, dopo che Nukva nasce e cresce (riceve le qualita) dal Guf 
di ZA, come e scritto nella Torah (Genesi 2) che Eva nacque dal corpo 
di Adamo, essa diventa uguale a ZA ed entra in uno Zivug faccia a faccia 
(Panim be Panim, PBP) eon lui. 

Inoltre, Nukva manteneva ancora la Luce precedente. Inoltre, pro- 
prio per il fatto che lei ha sentito la mancanza della Luce nel suo stato 
iniziale, Malchut ha ricevuto la Luce di Haya specificamente nelle sue 
precedenti sofferenze. Allo stesso modo, l’uomo puó percepire il piace- 
re solo e precisamente a causa delle sue sofferenze passate. 

Perció, lo Zohar ci dice che se i boccioli dei fiori non fossero apparsi 
in Malchut durante il suo Katnut, quando si trovava dietro a ZA, essa 
non sarebbe stata in grado di ricevere la Luce di Haya nel suo stato di 
Gadlut, poiche non avrebbe avuto i Kelim (desideri) per ricevere tale 
Luce. Ogni nuova creazione e basata sulla sensazione di oscurita, come 
e detto: il Creatore emana la Luce da Se Stesso e crea 1’oscurita dal nul- 
la. La sensazione di oscurita delPuomo indica che e pronto a ricevere 
la Luce. 

6. Chi prowede al sostentamento del mondo ed evoca la rivela- 
zione dei Patriarchi? E la voce dei figli che si impegnano nella To¬ 
rah. II mondo esiste grazie a ąuesti figli. Dunque, e detto: ^Taremo 
per voi dei ciondoli d’oro.” (Cantico dei Cantici 1:11). Questi sono i 
figli, i giovani del mondo, come ó detto: ^Tate due cherubini d’oro” 
(Esodo 25:18). 

La Luce di Ruach si chiama “I figli del mondo” e lo Zivug in questo 
stato (PBA, faccia contro schiena”) si riferisce a LA V0CE DEI figli CHE 
SI IMPEGNANO NELLA TORAH. E si chiama anche “i fili d’oro” e “ i due 
cherubini d’oro”. Prima che Nukva crescesse, le forze impure avevano 
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ii potere di distruggere il mondo. Invece, proprio perche Nukva cresce 
da ZA, le linee destra e sinistra si uniscono in lei fonnandone una sola, 
Tarcobaleno (la linea destra) brilla dentro una nuyola (la linea 
sinistra) e la Luce di Haya puó entrare in Malchut. Senza questa Luce, 
il mondo potrebbe essere distrutto come e successo durante il (owero 
nello stato del) diluvio. 

Chi prowede al sostentamento del mondo: chi fa apparire 
la Luce di Haya? Sono proprio i figli che si impegnano nella Torah. “I 
figli” indicano la Luce della parte opposta, la Luce di Ruach, la sensa- 
zione della mancanza della Luce di Haya, per cui un “figlio” allude al 
processo di allattamento. I figli della casa di Raban {Tinokot Shel Beit 
Raban) sono la Luce di Haya, poiche la parola ^'‘Raban''' deriva da 
(grandę, Haya). Essi non hanno trasgredito, cioe essi non hanno usato 
il proprio AHP (desideri egoistici che non hanno ancora corretto, per 
cui la parola “figli” indica il piccolo stato), il loro desiderio di ricevere. 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



Chi ha creato tutto ąuesto? 


7. In principio, Rabbi Elazar sveló, **Alza i tuoi occhi, e vedrai, 
CHI HA CREATO TUTTO QUESTO” (Isaia 40:26). Alza i tuoi occhi in 
quale direzione? Yerso ii luogo dal quale tutti gli occhi dipendono. 
Chi e Lui? Egli e il Solo che apre gli occhi, Malchut de Rosh deArich 
Anpin. E li vedrai che A tik e occultato e che dentro di esso si trova la 
risposta alla domanda. Chi ha creato tutto questo? Chi? M/, 
ZATde Bina, il Sommo confine del Cielo, e tutto dipende da Lui. E 
poiche la domanda e in Lui ed Egli e occultato, Egli e chiamato ML 
Per cui M/corrisponde alla risposta della domanda ‘^Chi?”, poiche 
non ci sono domande al di sopra di Lui. La domanda e posta sola- 
mente al Limite Estremo del Cielo. 

In Principio, Rabbi Elazar sveló, “Alza i tuoi occhi e guarda chi ha 
creato tutto questo”. Solleva i tuoi occhi in quale direzione? Yerso il 
luogo in cui tutti gli occhi dipendono da Lui. E chi e Lui? Lui e il Solo 
che apre gli occhi, E li saprai. E YAtik occultato, dentro il quale si trova 
la domanda: chi ha creato tutto questo? E chi e Lui? A/7=chi. Egli e 
chiamato dal confine del Divino Cielo, dove ogni cosa Gli appartiene. 
Poiche li si trova la domanda ed Egli e lungo un cammino occultato e 
non si rivela, Egli e chiamato Ml. E poiche non vi sono domande in 
Alto, questo confine del Cielo e chiamato MI. 

In ebraico, la parola MI esprime la domanda “Chi?” come anche 
la preposizione “da”. Poiche la Kabbalah ci parła delle proprieta delle 
radici del nostro mondo, un oggetto spirituale puó a volte rivelare una 
vasta gamma di associazioni, proprieta e categorie. Nello stesso modo, 
qui la parola MI e una parte della parola EloklM., in cui le ultimę due 
lettere formano la parola MI. Tuttavia, allo stesso tempo, hanno un’ul- 
teriore varieta di implicazioni e significati. 
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Rabbi Elazar desidera spiegare come sono stati creati il Cielo e la 
terra. Owiamente, come tutta la Torah, lo Zohar si riferisce solamente 
a livelli e categorie spirituali e non si occupa di dare spiegazioni delEo- 
rigine e dello sviluppo fisico del nostro mondo. Inoltre, e impossibile 
comprendere la vera origine e il vero sviluppo del nostro mondo senza 
aver raggiunto il mondo spirituale. In ogni caso, qualunque cosa Tuomo 
raggiunga, egli non e in grado di trasmettere agli altri ció che ha con- 
seguito. Dunque, anche se ottenesse la totale conoscenza delEorigine 
della nostra natura e delle sue azioni, non sarebbe comunque in grado 
di fomire alcuna descrizione in una forma che possa essere compresa 
dagli altri. 

II Cielo e la terra rappresentano i sette giomi della creazione: ZON 
del mondo di Atzilut. Peró, se e parte di Atzilut, allora perche e descritto 
come BARAN (cTcoto, dalia parola Beria) e non ATZIL (emanato, dalia 
parola Atzilut)! Comunque sia, proprio qui ci viene data Topportunita 
di aprire i nostri occhi sul processo della creazione. 

La testa {Rosh) de AA ha solo Keter e Hochma. Malchut, che si trova 
sotto gli occhi, sotto la Sefira Hochma, si chiama “Papertura degli oc¬ 
chi.” Infatti, solo quando lei {Malchut) si apre, la Luce di Hochma passa 

attraverso di lei da Rosh de AA a tutti i Partzufim del mondo di Atzilut. 

\ 

E perció detto che gli occhi dovrebbero essere sollevati verso il 
LUOGO DAL guALE TUTTI GLI OCCHI DIPENDONO, perche la Luce di 
Hochma puó colmare tutti i Partzufim del mondo di Atzilut solo quando 
Malchut si apre in Rosh de AA. Dunque, tutto il segreto delPapertura si 
trova in Malchut. La Luce di Hochma (la Luce della saggezza) e la Luce 
degli occhi. Esce dagli occhi e solo in questa Luce Tuomo puó vedere. 

La parola BARAH sigmftcdi BAR (oltre), cioe al di fuori del mondo di 
Atzilut. Questo perche Bina stessa e uscita da Rosh de AA e si trova al di 
sotto, al di fuori di Rosh de AA, dando cosi vita a (precisamente Barah, 
owero creando), ZON. 

In ebraico, ogni concetto ha parecchi nomi possibili, che determina- 
no Tazione specifica che ha luogo. Qui, la nascita di ZON e awenuta 
per mezzo delPuscita di Bina e della discesa dal suo livello; dunque, 
la nascita di ZON si chiama BARAH, dalia parola BAR, al di fuori (del 
proprio livello). 

Tutta la creazione e composta solamente da dieci Sefirot. Tuttavia, 
poiche ogni Sefira include tutte le altre e poiche tutte sono interconnes- 
se tra loro, ogni mondo, livello o Sefira comprende le proprieta di tutte 
le altre ed e costituita dalie loro parti. Perció, ogni Sefira e composta 
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da Keter, Hochma, Bina, ZA e Malchut, ognuna delle quali, a sua volta, 
e composta da cinque parti. In totale, 5 x 5 x 5 = 125 Sefirot o gradini 
della scala che separa noi (rinfimo livello) dal Creatore (il massimo 
livello). 

La caratteristica di Bina e di non ricevere la Luce di Hochma, Tut- 
tavia, al fine di passare la Luce di Hochma sl ZA q Malchut, che desi- 
derano riceverla per il bene del Creatore, in quanto ricevere la Luce di 
Hochma e lo scopo della creazione, Bina colloca dentro di se una certa 
parte che si chiama ZAT de Bina o YESHSUT, che riceve la Luce di 
Hochma dal Partzuf Hochma e la passa a ZON. La parte principale, la 
stessa Bina, si chiama GAR de Bina. La parte di Bina che riceve la Luce 
di Hochma si chiama ZAT de Bina. 

Perció, se Bina esce da Rosh e cade dentro il Guf, come awiene nel- 
la seconda restrizione, questa situazione non ha efFetto su Bina, perche 
essa non soffre per la mancanza della Luce di Hochma in nessun modo, 
come se non avesse mai lasciato Rosh. Questo si riferisce solamente 
alla parte Superiore di Bina, GAR de Bina, che non ha alcun desiderio 
di Hochma. Questa parte si chiama AVI estende dalia bocca {Peh) 
giu fino al petto {Chazeh) di AA. 

Tuttavia, ZAT de Bina, che vuole ricevere Hochma per ZON, come 
una mądre vxiole ricevere per i propri figli, sente Tuscita da Rosh di 
AA verso il suo Guf, perche li non puó ricevere la Luce di Hochma, ma 
solo la Luce di Ruach-Nefesh, VAK della Luce. Questa parte di Bina si 
chiama YESHSUT e si estende da Chazeh giu al Tabur di AA, 

ZONdt\ mondo di Atzilut, che ricevono da YESHSUT, si estendono 
dal Tabur fino alla punta dei piedi di AA, sul Parsa. Dunque, ci sono due 
Parsaot (plurale di Parsa): uno e nel mondo di Atzilut, dove separa le 
Sefirot della “dazione” {G£) dalie Sefirot della “ricezione” {AHP). Que- 
sto Parsa e situato nel petto di AA. II secondo Parsa e situato tra Atzilut 
tBYA.K ogni modo, possiamo anche dire che ogni Partzuf il proprio 
Parsa, che separa i desideri della dazione da quelli della ricezione. 

Sebbene i GAR de Bina siano posizionati sotto la Rosh di /L4, si 
considerano come se non Tayessero mai lasciato, poiche non lo per- 
cepiscono: essi non vogliono Hochma’, essi desiderano solo donare e 
Colui che vuole soltanto donare sente la perfezione ovunque si trovi. 
Tutti i Partzufim e le loro parti che non hanno niente a che farę eon la 
ricezione di Hochma {Keter, Hochma e GAR de Bind) si separano eon 
un Parsa dalie restanti parti del mondo di Atzilut ehe Yogliono Hochma 
{ZAT de Bina t ZON) 
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Atik 


AA 


ZON 


YESHSUT = ZAT de Bina 


AVI = GARde Bina 


Rosh 

-Peh- 


Chazeh 

Tabur 

Raglaim 


-Peh-| 

Chazeh 


Raglaim 


Beria 


Parsa 
del Mondo 
di Atzilut 


Parsa 


Yetzira 


Assiya 


Ouesto Mondo 


Machsom 


“Uesistenza della domanda” di cui ci pada lo Zohar indica la perce- 
zione della mancanza della Luce di Hochma, il desiderio di essa, Que- 
sta sensazione e percepita da ZON e ąuesta e la ragione per cui essi 
innalzano una preghiera (MAN), la quale e la richiesta di colui che e 
inferiore di ricevere la Luce di Hochma da Colui che e Superiore, per il 
bene del Creatore. Si chiama “domanda”, perche una domanda e ugua- 
le a una preghiera o a una richiesta. Lo Zohar ci dice che la domanda 
esiste solamente in YESHSUT, cioe che esso riceve la preghiera {MAN) 
dal basso, da ZON. 

E prima ancora, e detto di YESHSUT: BARAH (dalia parola Beria = 
BAR), ąualcosa che esiste al di fuori del suo livello. Cosa fece? BARAH 
(creó) ELEH(AHP, ZON). Peró, li creó senza testa, come se stesso. Per 
cui la parola BARAH (oltre) indica la mancanza di Rosh (i Kelim del 
mondo di Atzilut). 

ZAT de Bina, che aspettano una “risposta alla sua domanda” di ri- 
cevere la Luce di Hochma, si chiamano MI. E detto BARAH rispetto a 
essi, perche essi sono usciti e sono discesi autonomamente dal livello 
di Rosh de AA verso il suo Chazeh, in basso. Questi sono ZAT de Bina, 
chiamati YESHSUT o MI, “il confine massimo del Cięło”, perche il Cię¬ 
ło si riferisce a ZA, che riceve da YESHSUT. 

• ZAT de Bina si chiama “il firmamento”. 

• ZAs\ chiama “il Cielo”. 
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• Małchut si chiama “la terra”. 

Tutto ció che esiste sotto YESHSUT {ZON e i mondi óx BYA) ri- 
cevono da esso. Dunąue, si considera che YESHSUT rianimi tutta la 
creazione: qualunque cosa esso abbia, essi (ZON e i mondi di la 
riceveranno. Tuttavia e la preghiera {MAN) delle creature a determinare 
se YESHSUT avra o meno qualcosa da donare loro. 

NON CI SONO DOMANDE in GAR de Bina (AV/). Essi non ricevono 
MAN per la ricezione di Hochma e non sentono alcuna mancanza di 
Hochma, sia per se stessi, sia per dare agli altri. Solo ZAT de Bina o 
YESHSUT vengono creati ed esistono per la domanda, per la ricezio¬ 
ne della preghiera {MAN, la preghiera di ZON). YESHSUT innalza una 
MAN che viene ricevuta da ZON alla Rosh di AA e da li riceve la Luce 
di Hochma. YESHSUT si chiama “il Sommo confine del Cielo”, perche 
ZA, che si chiama “Cielo”, riceve da esso. 

8. Ma c^e un altro livello che si trova sotto e che si chiama MA. 
Cosa c’e in comune tra Tuno e Taltro? II primo e occultato e si 
chiama Ml. C’e una domanda in esso per la quale Puomo chiede e 
cerca, al hne di vedere e conoscere tutti i livelli, giu Ano alPultimo 
di essi, che e Malchut. £ ąuesto e MA. Cosa significa MAI MA (che 
cosa) sai? Che cosa vedi? Che cosa cerchi? Infatti, allMnizio tutto e 
occultato. 

Nello stato di Zivug PBP eon ZA, Malchut si chiama anche MA 
(come Z4) ed e considerato il piu basso confine del Cielo, perche essa 
conclude tutti i livelli e Atzilut. ZA, che si chiama “Cielo”, si trova tra 
Malchut (il limite inferiore del Cielo) e YESHSUT (il livello massimo 
del Cielo). 

Luomo deve chiedere, yedere, cercare: solo se Tuomo che si 
trova sotto ZON innalza una preghiera {MAN) a ZON, essi innalzeranno 
ąuesto MAN piu in alto. Perche gli ZON stessi sono corretti dalia Luce 
di Hassadim e non vogliono ricevere la Luce di Hochma. E solo se una 
domanda arriva dal basso, dalLuomo, gli ZOA^ ascendono in YESHSUT 
per chiedere la Luce di Hochma. YESHSUT prosegue innalzando la 
MAN agli AVI, i quali, a loro volta, la innalzano ad AA: gli AVI ascen- 
dono a Rosh di AA, dove si trova la Luce di Hochma e dove compiono 
un Zivug su ąuesta Luce. 

Lo Zivug di AVI si chiama "'Aba e Ima che si guardano Tun Taltra”. 
Guardare” significa ricevere la Luce di Hochma (“ascoltare” significa 
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ricevere la Luce di Hassadim). Come conseguenza delLascesa di AVI 
alla Rosh di AA^ Bina inizia a ricevere Hochma per ZON. Tutti i Partzu- 
firn del mondo di Atzilut sono corretti dalia Luce di Hassadim, in modo 
tale che non vogliono ricevere la Luce di Hochma per se stessi. 

Colui che e in grado di innalzare la propria richiesta {MAN) per spin- 
gere ZON a salire in YESHSUT, di modo che YESHSUTqAVI saliranno 
insieme nella Rosh di AA per ricevere la Luce per lui, non viene sempli- 
cemente considerato una “persona”, ma un “giusto”! 

La richiesta che Tuomo innalza a ZON si chiama la propria “ani- 
ma”, perche Tanima e un vaso, il desiderio colmato dalia Luce. Tut- 
tavia, la Luce dentro il vaso e determinata dal desiderio. Dunque, 
“anima” e il desiderio spirituale, Tintenzione di agire per il bene del 
Creatore. Owiamente, se Tuomo non ha ancora raggiunto questa in- 
tenzione, egli non ha anima. 

II mondo spirituale e un mondo di soli desideri, senza alcun rive- 
stimento fisico. II lettore deve riconsiderare la propria idea sulTanima, 
sul corpo, sui collegamenti tra i mondi e cosi via e continuare a cor- 
reggersi per arriyare a interpretare in modo adeguato queste categorie. 

Solo allora, i desideri corretti delLuomo si chiamano “le anime dei 
giusti”. Queste anime dei giusti ascendono in ZON sotto forma di MAN 
e spingono ZON ad ascendere in YESHSUT. La presenza di ZON crea 
in YESHSUT il desiderio di ricevere la Luce di Hochma. II che spinge 
YESHSUT (ZAT de Bind) ad ascendere in Rosh d\ AA t qui a unirsi 
eon GAR de Bina (AV/) in un solo Partzuf. E allora AVI {AB + SAG = 
AA+AVr) si guardano a vicenda, si scambiano la Luce di Hochma e la 
passano a ZON. 

Senza una richiesta dal basso, AVI sarebbero soddisfatti della Luce 
di Hassadim e non si ”guarderebbero” Lun Taltra. Solo la richiesta dei 
loro figli {ZON) spinge a volgersi faccia a faccia {Panim be Panim) 
Lun Taltra e compiere uno Zivug. In questo Zivug, Ima-Bina riceve da 
Aba-Hochma la Luce di Hochma per i figli, ZON. 

Tuttavia, questo accade perche l’uomo ha chiesto: la domanda 
delLuomo indica Tinnalzamento di una M4A^affinche AVI si guardino 
Tun Taltra, compiano uno Zivug insieme e permettano a Ima di ricevere 
Hochma da Aba, per Tuomo che sta elevando la sua anima. La Luce di 
Hochma che discende si chiama conoscenza o saggezza {Daat\ perche 
ZON ascende in YESHSUT + AVI e qui stimolano uno Zivug sulla Luce 
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di Hochma, che si chiama “conoscenza”. Dunque, e scritto nella Torah: 
“E Adamo venne a conoscere sua moglie”. 

Dunąue, YENIRE A CONOSCERE significa ricevere la Luce di Hoch- 
ma. ZON che si trovano in AVI e spingono AVI ?i ricevere la Luce di 
Hochma si chiamano Daat (conoscenza) o la Sefira Daat. 

Tuttavia, Daat non e una Sefira in piu. Ci sono solo dieci Sefirot. 
Tuttavia, per indicare il fatto che la richiesta di ZON della Luce di 
Hochma e dentro le dieci Sefirot del Partzuf AVI, diciamo che AVI ha 
una Sefira che si chiama Daat. In ąuesto caso, invece del conto regolare 
delle Sefirot (KHB-HGT-NHYM), contiamo le Sefirot come HBD- 
HGT-NHYM. La Sefira Keter viene omessa e menzioniamo soltanto la 
Sefira Daat dopo Hochma-Aba e Bina-Ima. Da UN LIYELLO ALL’AL“ 
TRO significa il passaggio della Luce di Hochma dalia Sefira Daat del 
livello (MAVI al livello di ZA e FINO ALL’ULTlMO Dl TUTTI l LIYELLI (da 
ZA a Malchut, che si chiama “Fultimo di tutti i livelli”). 

Quando la Luce e presente in Nukva, quest’ultima si chiama MA e 
la Luce che passa a coloro che sono inferiori si chiama “le cento bene- 
dizioni”. Ci sono parecchi stati in Nukva, Malchut del mondo di Atzilut. 
Abbiamo bisogno di conoscerli, perche tutto ció che riceviamo, lo rice- 
viamo solamente da lei. Inoltre, in tutte le fasi di crescita a partire dal 
punto fino al Partzuf completo, una Malchut adulta ha due grandi stati. 

Malchut raggiunge il primo grandę stato quando riceve la Luce di 
Neshama. Questo awiene quando, grazie alla sua preghiera {MAN), 
AVl salgono di un livello dal loro luogo fisso in Rosh di AA. Tuttavia, 
sebbene YESHSUT ascenda dal suo luogo permanente tra il petto {Cha- 
zeh) e Tombelico (Tabur) di AA nel luogo usuale di AVI (tra la bocca e 
il petto di AA), esso rimane ancora nel Guf di AA, anche se si unisce in 
un solo Partzuf eon A VI. 

E poiche YESHSUT adesso riveste lo spazio tra la bocca (Peh) e il 
petto (Chazeh) di AA dalLestemo, YESHSUT diventa come il Rosh di 
AA, visto che si e unito eon AVI in Rosh di AA come un solo Partzuf. 
Inoltre, YESHSUT sale da sotto il Parsa di Atzilut in Chazeh di AA e si 
colloca al di sopra di esso, dove Rosh di AA splende. 

Questa e la ragione per cui YESHSUT passa la Luce di Hochma a 2A 
e ZA la passa a Malchut, che si colma di questa Luce, chiamata “le cento 
benedizioni”. Per cui, avendo ricevuto questa Luce, ZON puó ascendere 
al luogo permanente di YESHSUT tra il Chazeh e il Tabur di AA. 

Con Tascesa a questo livello, Malchut diventa come Ima. Nel mon¬ 
do spirituale, il livello di un oggetto spirituale determina tutte le sue 
qualita. Anche nel nostro mondo, e solo il livello dello sviluppo in- 
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teriore delPuomo a determinare le sue qualita, i suoi pensieri e i suoi 
desideri. E poiche Ima corrisponde a cento, anche Malchut si chiama 
‘‘cento”, per sottolineare il fatto che Malchut e ascesa in Bina del mon- 
do di Ałzilut. 

Adesso Malchut e simile a MI, proprio come era YESHSUT prima 
di innalzare la preghiera (MAN) e di passare la Luce. Questo perche 
adesso lei riveste il luogo del piccolo stato di YESHSUT da Chazeh a 
Tabur di AA e si trova sotto il Parsa del mondo di Atzilut, sotto la quale 
la Luce da Rosh de AA non puó passare. 

Questa e la ragione per cui Malchut non ottiene alcuna Luce, per 
il bene del la quale ha innalzato la MAN. Nonostante questo, Malchut 
guadagna nel ricevere le proprieta di Ima-Bina che ha ottenuto, perche 
e ascesa in YESHSUT, che si chiama Ima. 

Dunque, la Luce che Malchut ha ricevuto e considerata solamente 
VAK dello stato di Gadlut (il primo stato di Gadlut). Malchut non po¬ 
trą ricevere il GAR di Gadlut (il secondo Gadlut), la Luce di Hochma 
(Hayd), fintantoche si trova sotto il Parsa di Atzilut nel Chazeh di AA 
(il modo in cui Malchut riceve GAR di Gadlut e spiegato negli articoli 
da 11 a 15). 

Lo Zohar chiama Nukva che e ascesa in YESHSUT eon la parola MA 
(dalia parola Me ah, owero cento), perche, per mezzo di questa ascesa, 
Malchut ha ottenuto le proprieta di Bina: le cento benedizioni. E ha rag- 
giunto la percezione della domanda: sente di avere solamente VAK (la 
meta, una parte del grandę stato). In altre parole, essa sente il desiderio 
della sua seconda meta, GAR. Nonostante questo, Malchut ha ottenuto 
una parte del grandę stato, VAK di AVI. 

Dunque, Nukva e diventata uguale a YESHSUT prima di aver innal¬ 
zato la MAN, ottenendo le proprieta di Bina, le cento benedizioni. E poi¬ 
che questa e VAK della Luce del grandę stato, essa sente una mancanza 
(una domanda), proprio come si sentiva YESHSUT prima di innalzare la 
MAN: nel suo luogo, quando YESHSUT era nello stato di Katnut. Quan- 
do e asceso \nAVI, AVI q asceso in AA e ZON sono ascesi nel posto di 
YESHSUT. AVI splende da Rosh di AA nel luogo di YESHSUT. ZON, 
che si trovano li, adesso percepiscono la Luce che ricevono daAYIc si 
rendono conto che questa e semplicemente una parte della Luce, che fa 
sorgere in loro un^altra domanda. 

9. Questo i il segreto indicato dalia parola MA: COSA dimostri 
e COSA ć uguale a te? Quando il Tempio k stato distrutto, una yoce 
si solleyó e disse, ^Con Cosa (MA) ti indicheró e cosa (MA) consi- 
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dereró uguale a te?” (Eichah, 2:13). Coinunque, qui MA significa, 
^‘Qual e il patto, la testimonianza, cosa (MA) e uguale a te? Perchć 
ogni giorno ti testimoniano tutti i giorni del passato, come e detto: 
^^Que$to giorno chiameró il cielo e la terra a testimoniare per te” 
(Devarim, 30:19). CoSA e uguale a te? E detto: “Ti ho adornato 
eon ornamenti sacri e ti ho reso padrone del mondo”. Ed e detto: 

questa la citta che gli uomini chiamano la quintessenza della 
bellezza?”(£'/c/fa/f, 2:15). lo ti ho chiamato “Gerusalemme, la citta 
che ho ricostruito” (Salmi, 122:3). “Cosa considereró uguale a te?” 
(Eichah, 2:13). Proprio come sei seduto qui, cosi Lui siede in Alto 
nella Gerusalemme Divina. Proprio come la nazione santa non en- 
tra dentro di te, cosi lo ti giuro che non entreró nelPAlto finche non 
saró entrato dentro di te quaggiu. E questa e la tua consolazione: 
che lo ti rendo uguale a questo livello, eon la Gerusalemme Divina, 
che k la Divina Malchut (ebraico - Regno) che regna su ogni cosa. 
Ma per adesso sei qui e “la tua sventura e grandę, come il marę” 
(Eichah^ 2:13), E $e dici che non c’e vita o salvezza per te, allora chi 
(Ml) ti guarira (non Chi? Con il punto di domanda, ma la Forza 
Superiore che e COLUI che ti guarira), cioe lo stesso Livello Superio- 
re nascosto che si chiama A//, Bina che rianima ogni cosa, ti guarira 
e ti ridonera la vita. 

In altre parole, MA e Ml (rispettivamente COSA e CHI), indicano an- 
che i nomi degli oggetti spirituali che compiono le azioni descritte nello 
Zohar. La distruzione del Tempio e stata la conseguenza della trasgres- 
sione di Israele con la ricezione egoistica, perche essi non volevano 
innalzare MAN per lo Złvug di ZON e invece hanno voluto ricevere la 
Luce nelle forze impure, i loro desideri egoistici, chiamati “gli altri dei” 
(Elokim Acherim). Esiste un solo Creatore. 

II Creatore non ha che una proprieta e noi la conosciamo: la pro- 
prieta della dazione. Awicinarsi a ąuesta proprieta e considerato come 
operare “per il bene del Creatore”. Ogni altro desiderio puó solo si- 
gnificare un allontanamento da ąuesta proprieta e dal Creatore, perche 
a parte ąuesta proprieta o il suo opposto (o, piuttosto, la sua assenza), 
non esiste niente altro nella creazione. Dunąue, il movimento interiore 
delLuomo verso la proprieta della “ricezione” lo allontana dal Creato¬ 
re e perció si chiama “adorare gli idoli”. Ne consegue che ZOA^ hanno 
interrotto il loro Z/vwg, le cento benedizioni sono scomparse da Nukva 
e il Tempio e stato distrutto. 
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11 Primo Tempio, Malchuty e asceso in AVI q li riceve la Luce di 
Haya. La sua distruzione e la caduta di Malchut al livello della ricezio- 
ne della Luce di GAR de Ruach. 

11 Secondo Tempio e Tascesa di Malchut in YESHSUT e la ricezione 
della Luce di Neshama. A causa della sua distruzione, Malchut e caduta 
al livello della ricezione della Luce di Nefesh nella sua Sefira Keter, 
mentre le altre nove Sefirot cadono al di sotto del Parsa. Questo stato 
si chiama Gadlut: Tesilio dalia spiritualita, dal mondo di Atzilut. La 
singola Sefira Malchut nel mondo di Atzilut rimane come un punto sotto 
la Sefira Yesodói ZA. 

ZA si chiama “i sei giomi” e Malchut si chiama Shabbat (Sabato). 
Ma Malchut e dawero piu grandę di ZA, come lo Shabbat e piu grandę 
(piu elevato) degli altri giomi della settimana? 1 mondi d\BYA, incluso 
il nostro mondo, ricevono la Luce, la loro forza vitale, da Malchut. “1 
sei giomi della settimana” sono uno stato di ZON quando ZA e Malchut 
non sono connessi tra loro. Shabbat e lo stato di ZON; ąuando Malchut 
si unisce eon ZA, tra loro ha luogo lo Zivug e Malchut riceve la Luce da 
Z/1 e la passa a tutto il mondo. 

Poiche per noi e importante lo stato di Malchut ąuando passa al 
mondo la Luce ricevuta da ZA, definiamo Testensione della ricezio¬ 
ne massima come Shabbat, attraverso la misurazione dei nostri stati 
in base a ció che riceviamo da Malchut (naturalmente, ąuesto non ha 
niente a che farę eon il nostro calendario: i giomi della settimana e lo 
Shabbat sono stati spirituali e trascendono il tempo). 

E UNA VOCE SI LEVÓ E DISSE: “iN OGNI SINGOLO GIORNO IL MiO PAT¬ 
IO E STATO DENTRO DI TE FIN DAI GIORNI DEL PASSATO”. Qui lo Zohar 
parła della Luce di VAK che ZON ricevono nello stato di Gadlut, la ąuale 
viene ricevuta da Nukva come MA. Questa Luce si chiama “i giomi del 
passato” ( Yamim Kadmonim). Perció, nello Zohar troviamo scritto (De- 
varim, 4:32): “Chiedi, adesso che sono passati i giomi che erano davanti 
a te, dal giomo in cui il Creatore ha creato Tuomo, da un confine del 
Cięło alPaltro, se c’e stata una simile cosa grandę come ąuesta?”. 

La Luce di VAK dello stato di Gadlut in ZON si chiama “i giomi 
passati”, perche si tratta di VAK di AVL YESHSUT e ZAT di AVI. ZAT 
e Tabbreyiazione delle parole Zayin (7) e Tachtonot (inferiore, cioe le 
Sefirot inferiori). ZAT di AVI, cioe le sette Sefirot del Partzuf AVI, e 
YESHSUT. Questi Zayin sono i sette giomi, le sette Sefirot principali di 
A VI rispetto a Zayin, i sette giomi o le sette Sefirot di ZON. 
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Perció e scritto “IL Mio PATTO OGNI SINGOLO GIORNO IN ClELO E IN 
TERRA” {Devarim, 4:26). Queste parole della Torah parlano dello Zivug 
di ZO//chiamato “Cielo” (ZA) e “terra” (Nukva). “I giomi del passato” 
o “i giomi divini” costituiscono YESHSUT e “i giomi meschini” o “i 
giomi presenti” sono ZON. 

In ąuesta frase, il Creatore awerte che lo Zivug di ZON deve essere 
costantemente realizzato e mantenuto. Altrimenti, il Creatore awerte 
che “scomparirai dalia terra”. Questo e il significato deirawertimen- 
to del Creatore a proposito delle cento benedizioni: dovrebbero essere 
protette e costantemente create. 

Perche ąueste cento benedizioni che Nukva riceve da ZA ogni giomo 
nello Zivug di MA tra loro, vengono ricevute durante Tascesa di ZON 
in YESHSUT, quando ZA diventa come YeshS (Israel-Sabd) e Nukva 
diventa come T (Tvunah). YESHSUT sta per Israel-Saba e Tvunah. E 
allora, la Luce che Nukva riceve da ZA diventa le cento benedizioni, 
come la Luce in Tvunah. 

A ąuesto proposito e detto, “la citta che si e unita eon lei”, per¬ 
che Nukva, chiamata “citta”, si e unita eon Tvunah e Nukva e diventata 
come Tvunah. E Nukva riceve in Tvunah la Luce di Tvunah, chiamata 
“i sacri omamenti” e allora, come una corona di bellezza, essa circonda 
la terra e riceve il potere sopra la terra. 

Tuttavia, come conseguenza delle trasgressioni di Israele (preferire 
i desideri impuri rispetto a quelli puri), il Tempio e stato distrutto (la 
Luce e scomparsa) e Israele e stata esiliata dalia sua terra (e caduta 
verso i livelli inferiori). II che ha condotto alLallontanamento di Nukva 
(tutte le creature) da ZA (il Creatore), per cui le nove Sefirot inferiori (i 
desideri) di Nukva sono scese nelle forze impure (sono diventati deside¬ 
ri egoistici). In altre parole, i nove desideri (forze) puri e altniistici han- 
no perso il proprio schermo e sono diventati egoistici, e Nukva stessa si 
e ridotta a un punto che si trova sotto la Sefira Yesod di ZA. 

Dunque, e scritto: “Chi ti ricostituira e chi ti guarira”. Se i 
figli di Israele ritomeranno a desiderare il Creatore (Laltmismo), chia- 
mato “il ritomo”, correggeranno le proprie azioni (i desideri) e innalze- 
ranno le loro preghiere (MAN) per chiedere al Creatore in ZOA Taiuto a 
correggersi, essi saranno un’altra volta in grado di ricevere la Luce Su- 
periore in ZON, Nukva si innalzera ancora in YESHSUT, chiamato MI e 
nel ffattempo saranno guariti (la Luce Superiore entrera in Malchut, le 
anime, e donera loro le proprie qualita). 
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10. MI (CHI) stabilisce in Alto i conOni del Cielo {YESHSUT), 
MA (COSA), stabilisce i confini inferiori del Cielo: ZA e MalchuL 
£ questo d ció che Giacobbe ereditó, poiche egli k ZA che splende 
da un capo airaltro. Da un confine, che h MI^ alFaltro, che k MA. 
Perche Giacobbe si trova in mezzo, tra YESHSUT e Malchut. Dun- 
que, d detto MI BARAH ELEH: MI e YESHSUT, BARAH significa 
“creato” ed ELEH sta per ZA e Malchut. 

In realta dovrebbe essere scritto “dal principio, cioe, dalPaltezza del 
Cielo giu fino alla sua estremita inferiore”. Invece si dice “dal confine 
del Cielo”, Mlc YESHSUT che sostiene ogni cosa eon la sua domanda, 
il desiderio di ricevere la Luce per ZON. MA e Nukva. Davanti a Nukva 
si innalza una MAN, essa e Tultimo livello che si trova sotto il Chazeh 
di ZA. Tra YESHSUT e Nukva si trova Giacobbe, ZA, che riveste AA da 
Tabur a Malchut di AA. 


Creatore 
II Mondo di AK 


YESHSUT 


Keter 


ZA & Malchut 


II Mondo di Atzilut 

(Atik in AA e irraggiungibile) 


Parsa 
del Mondo 
di Atzilut 



Chazeh 


Le nove 
Sefirot 
inferiori 
di Malchut 


- Tabur 
Raglaim 

II Mondo di Beria 




Parsa 
dei Mondi 
ABYA 


II Mondo di Yetzira 
II Mondo di Assiya 


Ouesto Mondo 


Arich Anpin e il Partzuf centrale nel mondo di Atzilut. Poiche Atik e 
irraggiungibile, ogni cosa proviene da AA e tutti i Partzufim del mondo 
di Atzilut lo rivestono (ricevono da esso): Rosh de AA sovrasta sopra 
ogni cosa e nessuno puó rivestirla, cioe nessuno puó arrivare a com- 
prendere i suoi pensieri e le ragioni delle sue azioni. 

II Partzuf successivo e AVI. AVI riveste (raggiunge) AA da Peh a 
Chazeh. Sotto A VI si trova il Partzuf YESHSUT, che riveste AA da Cha- 
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zeh a Tabur. ZA si trova sotto YESHSUT e riveste AA da Tabur verso 
ii basso. II Partzuf ZA e incompleto, poiche ha solo sei Sefirot (HBD- 
HGTo VAK); si trova nello stato di Katnut, che finisce eon la sua Sefira 
Tifferet (il suo Chazeh). 

Nukva (Malchut) si trova sotto ZA o parał lela alla sua ultima Sefira 
Tifferet (il Chazeh di ZA), Essa ha solo la Sefira Keter, mentre le sue 
nove Sefirot sono discese al di sotto del Parsa nei mondi d\BYA. Tutto 
il mondo di Atzilut termina al Chazeh di ZA, dove si trova Tunica Sefira 
di Malchut, che viene perció chiamata punto. 

Nel nostro mondo c’e il desiderio e la sua manifestazione fisica, 
Tazione. Per esempio, un uomo vuole ricevere ąualcosa, ma non per- 
mette a se stesso di compiere Tazione fisica per prenderla. Nel frattem- 
po, il suo desiderio di prendere rimane lo stesso. Nel mondo spirituale, 
non ci sono corpi, solo puri desideri. Perció, il desiderio in se stesso 
costituisce gia un’azione, come un’azione che e gia stata completata, 
sia mentalmente sia fisicamente, nel nostro mondo. Quindi, e solo il 
desiderio a determinare lo stato spirituale delTuomo. 

Provate a immaginare come sarebbe se nel nostro mondo giudicas- 
simo un uomo non per le sue azioni, ma per i suoi desideri! E spaven- 
toso pensare a ąuanto siamo distanti dalie necessita spirituali. Tutta- 
via, i nostri desideri sono determinati dal nostro livello spirituale. E lo 
Zohar spiega che solo innalzando una MAN (richiesta di correzione) 
possiamo attirare su di noi il flusso della Luce Superiore, che ci cor- 
reggera e ci innalzera a un Livello Superiore. E subito incominceremo 
a pensare e a desiderare ció che quel livello risvegliera in noi. 

Perció, il nostro compito e di raggiungere il desiderio per la correzio- 
ne. Per arrivare a ąuesto “fine”, abbiamo bisogno di una “domanda”, di 
percepire il nostro stato come intollerabile. Questa situazione si chiama 
la comprensione del małe, cioe, capire che il nostro egoismo e il małe, 
che non ci procura altro che danno, allontanandoci dalia spiritualita. 

Tuttavia, affinche ąuesto accada, abbiamo bisogno di arrivare a 
percepire almeno un po’ del significato del mondo spirituale e di ąuan¬ 
to e buono. II małe puó essere compreso solo in rapporto al bene, ma 
come possiamo percepire la spiritualita se dobbiamo ancora sfuggire 
alPegoismo? In ąuali Kelim (desideri) possiamo percepire ció? Anche 
se ci mancano i desideri giusti e perció non possiamo percepire la 
spiritualita, grazie allo studio della Kabbalah, iniziamo a percepire la 
Luce Circostante, che ci dona il desiderio di spiritualita (vedi “Intro- 
duzione allo Studio delle dieci Sefirot”, Articolo 155). 
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11 desiderio di colui che esiste fisicamente nel nostro mondo, ma 
che esiste spiritualmente nei mondi di BYA^ e il desiderio di godere 
della Luce. Tuttavia, in opposizione a ąuesto desiderio, Tuomo ha un 
“anti-desiderio”, uno schermo, che neutralizza il suo innato desiderio 
di ricevere piacere. 

Lo schermo e creato (appare, si manifesta, nasce) alPinterno del KU 
(il desiderio, Tuomo) come conseguenza della percezione delFuomo 
della Luce spirituale (il Creatore). Perció, tutte le nostre richieste (pre- 
ghiere, MAN^ “domande”) dovrebbero riguardare una cosa soltanto: che 
il Creatore ci conceda la forza necessaria per ascendere spiritualmente, 
per trasformare i nostri desideri o, come dice la Kabbalah, acquisire lo 
schermo. E impossibile annullare il proprio desiderio di ricevere piace- 
re. E stato il Creatore a crearlo ed e la Sua sola creazione. Tutto ąuello 
che possiamo farę e di acąuisire lo schermo (contrappeso) su di esso 
e nel frattempo ascendere al di sopra della creazione (Legoismo) e di- 
ventare simili al Creatore! E in base alPintensita di ąuesta somiglianza, 
unirci eon Lui. 

Dunąue, il Partzuf Giacobbe si estende da Ml {YESHSUT) a MA 
{Malchut), da un capo alLaltro. Tuttavia, ció che e riportato qui riguarda 
lo stato di ZON, quando essi ascendono in YESHSUT e ricevono la Luce 
del suo livello. 

Tutta la distanza spirituale che ci separa dal Creatore e divisa in 
125 livelli invisibili, ognuno dei quali ha un nome. Questi livelli si di- 
stinguono tra loro in base alLintensita del loro schermo sui desideri 
egoistici delPuomo. L’uomo riceve la Luce nei propri desideri corretti 
neiraltruismo. L’intensita della Luce ricevxita dipende dalie dimensioni 
dello schermo (owero della parte corretta del desiderio). 

Ogni livello e caratterizzato da una particolare percezione del Crea¬ 
tore e questa percezione si chiama Luce. Dunque, noi possiamo indica- 
re lo stato spirituale del KU (uomo) nel mondo spirituale eon il nome del 
suo livello o eon il nome della Luce che riceve, visto che ogni livello 
ha la propria particolare Luce. Queste gradazioni della percezione del 
Creatore sono precisamente ció che chiamiamo i livelli spirituali. 

E questa e la ragione per cui, dopo essere asceso al livello chiamato 
YESHSUT, ZON ricevono la Luce di YESHSUT, anche se il Partzuf 
YESHSUT stesso e asceso, conseguentemente, a un Livello piu elevato 
e qui riceve la Luce di tale livello, che si chiama A VI. A sua volta, A VI 
ascendono a un livello che si chiama^, dove ricevono la Luce di AA. 
Chiamiamo i livelli eon i nomi dei Partzufim che li si mantengono nel 
loro stato usuale e piu basso. Questo stato si chiama “permanente”. 
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Anche se, ascendendo a un Livello Superiore, il Partzuf inferiore 
riceve la Luce di tale livello, che cambia le proprie proprieta, il Partzuf 
rimane comunąue uguale, proprio come un uomo che acąuisisce delle 
nuove proprieta rimane lo stesso uomo, sebbene ora si trovi a un al- 
tro livello. Perció, ąuando si dice, “Dopo essere asceso in Colui che 
e Superiore, colui che e inferiore diventa come Lui”, implica un cam- 
biamento soltanto delle qualita interiori delPuomo (o Partzuf), ma non 
della sua identita. 

Dopo essere asceso in YESHSUT, ZA riceve una Luce maggiore, 
perche Tascesa nel mondo spirituale significa un aumento delLintensita 
dello schermo e, di conseguenza, la ricezione di una Luce maggiore. 
Yale a dire, ZA stesso e cresciuto, ma non si e trasformato in YESHSUT: 
prima, nel suo posto, aveva solamente la Luce Ruach-Nefesh, ma dopo 
essere asceso e dopo aver acquisito lo schermo, riceve anche la Luce 
di Neshama. 

Perció, tutti i luoghi tra noi e il Creatore sono stabiliti e i Partzufim 
presenti “sono in essi” nel loro luogo dove devono essere. Tuttavia, tutti 
i Partzufim e i mondi possono ascendere in relazione ai loro piu bassi 
stati permanenti di uno, due o tre livelli. Nel suo infimo stato, il Partzuf 
ha solo GE e non AHP e solo la Luce di Nefesh-Ruach. 

Ricevendo la Luce della correzione dalPAlto, il Partzuf puó cor- 
reggere gradualmente il proprio AHP: esso corregge la Sefira Bina e 
riceve la Luce di Neshama, che indica Tascesa di un livello. Dopo di 
che, il Partzuf corregge la Sefira ZA e riceve la Luce di Haya, che indica 
Tascesa di un altro livello, vale a dire, gia di due livelli. E dopo questo, 
corregge la Sefira Malchut e riceve la Luce di Yechida, che indica Ta- 
scesa di un ulteriore livello, il terzo. 


GE - Katnut (piccolo stato) 


Hochma = Eynaim 

■Parsa, Nikvey Eynaim, Masach del Partzuf- 


Bina = Awzen (ascesa di Bina a GE = ascesa di 1 livello) 


ZA =Hotem (ascesa di ZA a GE = ascesa di 2 li 


Malchut = Peh (ascesa di Malchut a GE = ascesa di 3 li 
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Tuttavia, la nuova Luce non entra nel KU {Sefira) appena corretto, 
ma amva dalPAlto ed entra tramite la Sefira Keter. 


LUCE 


SEFIRA 


Yechida 

Haya 

Neshama 

Ruach 

Nefesh 


Keter 

GE 

Hochma 

Bina 

AHP 

ZA 

Malchut 


L’ascesa spirituale di un uomo puó essere la conseguenza di due 
fattori. 

1. II risveglio del desiderio dairAlto, che si chiama “I giomi spe- 
ciali”: festivita, lunę nuove, Shabbat. Questo genere di ascesa si 
chiama “il risveglio delFAlto” e porta alPascesa generale di tutti i 
mondi di ABYA e, di conseguenza, di tutti coloro che li abitano. 

2. Gli sforzi del 1’uomo negli studi e nel lavoro interiore, la sua pre- 
ghiera di meritare che il Creatore gli dia personalmente la forza di 
ascendere a un livello Superiore. 

Inoltre, ąuesta ascesa non e limitata solamente a tre livelli, ma puó 
elevare Tuomo lungo tutti i 125 livelli, fino al Creatore stesso. L’a- 
scensione al Massimo livello e proprio lo scopo per il quale Tuomo 
e stato creato. L’uomo deve realizzare questo compito mentre vive 
nel mondo fisico. E finche non raggiunge questo traguardo, dovra 
ritomare piu volte nel mondo. 

Sebbene ZON siano chiamati “gli ultimi giomi”, dopo essere ascesi 
e aver ricevuto la Luce di YESHSUT, ricevono il nome di “i giomi pas- 
sati o i primi giomi”. In questa occasione, un confine del Cielo (Malchut 
o MA) ascende e riveste Taltro confine {YESHSUT o MI). MA e AiZ si 
uniscono in una cosa sola e lo Zohar sottolinea questo fatto. E saprai: 
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Ml - CHI 
BARAH ' HA CREATO 
ELEH - OUESTO 


Ml e YESHSUT che si trova al posto di Bina de AA, da Chazeh a 
Tabur de AA. E sebbene soltanto i Kelim di GE (o vasi della dazione) 
siano presenti nel mondo di Atzilut, ci sono dei Partzufim tra loro che 
desiderano soltanto “donare”: Atik, AA, AVIq coloro che vogliono rice- 
vere per il bene della dazione, per passare la Luce a YESHSUT e ZON. 


Mondo di Atzilut 


Atik 


AA 


AVI 


YESHSUT 

ZA 


Malchut 


Ouesle tre Partzufim 
) formanoGE 
del Mondo di Atzilut 

Parsa del Mondo di Atzilut 

’ 

Oueste tre Partzufim 
' formanoAHP 
I del Mondo di Atzilut 


YESHSUT e ZON vogliono ricevere la Luce per passarla alle anime 
dei giusti, gli uomini che cercano la correzione. Dunque, dentro il mon¬ 
do di Atzilut e presente una divisione in due tipi di Kelim: GE e AHP. 
Essi sono separati Luno dalLaltro dal Parsa del mondo di Atzilut che si 
trova nel Chazeh di AA. 


Mondo di Atzilut 




AVI 


YESHSUT 


ZON 




Atik 


AA 

Rosh 

-Peh— 

Chazeh - - 

-Tabur— 
Raglaim 


Parsa 
del Mondo 
di Atzilut 

Parsa 
fra Atzilut 
e i Mondi BYA 
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La Luce di Rosh de AA non passa sotto il Parsa del mondo di Atzilut. 
Perció, YESHSUT nel suo stato permanente, o ZON, quando ascendono 
in YESHSUT, non possono ricevere la Luce di Rosh de AA. Questa e la 
ragione per cui hanno il desiderio di ricevere la Luce di Hochma, che 
si chiama “domanda”. La domanda (il desiderio di ricevere la Luce di 
Hochma) equivale perció a MI {YESHSUT, la Luce di YESHSUT), che 
e BARAH (oltre ELEH, ZON) e dopo la loro ascesa, ZON non ricevono 
la Luce di Hochma, poiche sono al di fiiori di Rosh de AA, al di fuori 
della Luce di Hochma, ma eon una domanda (il desiderio per la Luce). 
Questo li rende capaci di continuare la propria ascesa. 
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11. Rabbi Shimon disse: ^^Elazar, figlio mio, rivela il divino se- 
greto di cui coloro che dimorano in questo mondo non sanno nul- 
la”. Rabbi Elazar restó in silenzio. Rabbi Shimon pianse, attese un 
momento e poi disse: “Elazar, che cos’e ELEHl Se dici che e come 
le Stelle e i segni dello zodiaco (il destino), non sono sempre yisibili 
(a differenza dei segni del destino che cambiano)? E in MA^ cioe in 
MalchuU essi sono stati creati come e scritto, “1 cieli sono stati creati 
per mezzo della parola del Creatore” (Salmi, 33:6), cioe che i Cieli 
sono stati creati da Malchut, chiamata la parola del Creatore. E se 
ELEH parlasse dei segreti nascosti, allora non ci sarebbe piu biso- 
gno di scriyere ELEH, poiche le Stelle e i segni del destino sono yisi¬ 
bili a tutti (la parola ELEH {QVESTO) ci dice che qualcosa e chiaro). 

Rabbi Elazar non aveva rivelato la ricezione della Luce del primo 
stato di Gadlut (Ohr Neshama) e Rabbi Shimon desiderava rivelare il 
modo di ricevere la Luce del secondo stato di Gadlut {Ohr Haya). Per- 
ció, egli domandó a Rabbi Elazar di parlare e di rivelare il modo di rag- 
giungere Ohr Neshama, che e tenuta occultata agli uomini da un segreto 
divino, perche ąuesta Luce non e stata ancora rivelata nel nostro mondo 
e Rabbi Shimon ce lo rivela qui. 

11 fatto e che, sebbene ci fossero dei giusti che avevano raggiunto al 
Luce di Haya, non c’era nessuno tra loro che potesse spiegare nel det- 
taglio il percorso per arrivarci, nessuno che potesse rivelarlo al mondo 
intero. Questo perche comprendere significa conseguire, ascendere a 
quel livello, che dipende solo dagli sforzi delLuomo. Mentre ci sono 
stati molti uomini nel corso delle generazioni che hanno conseguito il 
livello di ELEH, la possibilita di riyelarlo al mondo richiede un livello 
ancora piu elevato e uno speciale permesso del Creatore (come e detto 
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nell’articolo “Le condizioni per svelare i segreti della saggezza della 
Kabbalah”). 

Rabbi Shimon gli chiese il significato di ELEH, quali cose nuove ci 
dice la Torah eon le parole, MI SARAH ELEH (Chi HA CREATO TUTTO 
QUESTO), dove la parola ELEH indica ZON. Infatti, se parła delle Stelle 
e dei segni dello zodiaco (la buona e cattiva sorte), che significa la Luce 
di VAK del grandę stato, allora cosa c’e di cosi speciale a ąuesto riguar- 
do? Dopo tutto, ZON possono ricevere ąuesta Luce anche nei giomi 
della settimana. Non c’e niente di straordinario nel menzionare separa- 
tamente MI, Chi ha creato tutto questo. 

Qualcuno potrebbe dire che ąuesta Luce e costante, dato che solo la 
Luce di VAK e sempre presente negli ZON, ma non GAR. E solo grazie 
a una preghiera {MAN), ZON ricevono la Luce di VAK del grandę stato, 
la Luce di Neshama. La risposta e che ąuesta Luce puó essere ricevu- 
ta in ąualunąue momento, anche nei giomi della settimana durante la 
preghiera del mattino. Tuttavia, egli ancora non comprende perche tutto 
ąuesto e stato creato in MA. Infatti, la Luce non si riferisce a Sina, ma 
agli ZON del mondo di Atzilut, che si chiamano MA, ed esce da loro, 
come e scritto, PER MEZZO DELLA PAROLA DEL Creatore, dove il Cre- 
atore e ZA e la Sua parola Małe hut. 

12. Tiittayia, ąuesto segreto e stato rivelato un altro giorno, 
ąuando mi trovavo sulla riva del marę. II profeta Elia venne da me 
e mi disse: **Rabbi, conosci il significato di MI BARAH ELEH (Clii 
HA creato tutto questo)?”. Io risposi: “Questi sono i Cieli e le 
loro forze, il lavoro del Creatore, guardando il ąuale, gli uomini 
doYrebbero benedirLo, come e detto, ‘Quando vedo i 'Rioi Cieli e il 
lavoro delle Tue mani’ (Salmi, 8:4) e ‘O Signore! Nostro Signore! 
Quanta gloria ha il Tuo nome su tutta la terra!’” (Salmi, 8:10). 

13. Egli mi rispose: “Rabbi, il Creatore ha preso ció che e oc> 
cultato e lo ha riyelato al Celeste Consiglio. Ed ecco: ąuando Colui 
che e Occultato piu di ogni cosa che e Occultata ha desiderato di 
riyelarSi, Egli ha fatto per prima cosa un punto, che e Malchut e 
ąuesto punto e asceso nel Suo Pensiero, cioe in Bina^ yale a dire che 
Malchut e ascesa e si e unita eon Bina, In essa, Egli ha formato tutte 
le creature e in essa ha afTermato tutte le leggi”. 

Atik e il primo Partzuf e la Rosh del mondo di Atzilut. E chiamato 
il piu nascosto e segreto di tutti i Partzufim e lo dimostra il suo nome, 
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Atik (dalia parola Ne 'etak, owero isolato, irraggiungibile). Nessuno di 
noi puó raggiungere ąuesto Partzuf nella propria essenza, le proprie 
proprieta, ma possiamo raggiungerlo solo nel modo in cui appare: Atik 
si diminuisce e si modifica di proposito in modo che coloro che sono 
inferiori possano raggiungere la sua forma estema (le sue proprieta) 
nella quale esso appare a loro, ma non Atik stesso. 

Lo Zohar dice che, quando Atik ha desiderato rivelarsi ai mondi, 
sebbene sia un Partzuf che agisce in base alle leggi della prima restri- 
zione, “si e rivestito eon gli indumenti” (un Partzuf estemo che agisce 
in base alle leggi della seconda restrizione) rispetto a coloro che sono 
inferiori, per renderli capaci di percepirlo e di raggiungerlo. 

C’e una differenza enorme tra le proprieta degli organi sensoriali 
che percepiscono le sensazioni della prima e della seconda restrizione. 
Proprio come Puomo nasce nel mondo senza gli organi sensoriali che 
gli permettano di percepire i mondi spirituali, ed e questa la ragione per 
cui non li percepisce, cosi il Partzuf che viene corretto per le condi- 
zioni del lavoro spirituale al livello della seconda restrizione, non e in 
grado di accettare (percepire) la Luce che discende, in base alla legge 
della prima restrizione. Una distinzione simile si trova tra il Partzuf Atik 
e gli altri Partzufim del mondo di Atzilut dei mondi 6\BYA, 

Per essere collegato eon coloro che sono inferiori, Atik ha elevato 
Malchut de Rosh de AA dentro la Rosh di AA che si trova sempre in 
una posizione inferiore, fino alla Sefira Hochma. Ne consegue che, le 
Sefirot Bina e ZON de Rosh de AA discendono dalia Rosh de AA al suo 
Guf Infatti, Malchut e ascesa da Peh a Eynaim e si trova nella Rosh al 
posto di Bina, mentre Bina e ZON sono usciti dalia Rosh. II Guf (corpo) 
inizia dopo Malchut de Rosh (dopo la decisione su come agire), ovun- 
que possa essere. 

Queslo e il modo in cui si puó intendere questo concetto: le Sefirot 
Rosh sono i pensieri e i desideri rispetto ai quali il Partzuf le proprieta 
interiori delPuomo (l’uomo stesso), prende la decisione rispetto a come 
usarli per avanzare il piu possibile verso lo scopo della creazione. II fat- 
to che le Sefirot Bina e ZON siano uscite dalia Rosh de AA significa che 
il Partzuf AA non puó prendere alcuna decisione rispetto a esse, perche 
mancano di uno schermo. Questa e la ragione per cui discendono nel 
Guf al di fiiori della Rosh. 

Dunque, il molo che rimane loro e solamente quello di ricevere la 
Luce dalia Rosh, come viene ricevuta da tutte le Sefirot del Guf. In altre 
parole, ricevono la Luce che e accettata dalio schermo delle Sefirot Ke- 
ter e Hochma che sono rimaste nella Rosh. L’uomo limita di proposito 
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Puso de i propri desideri e usa solamente quei desideri eon i quali puó 
operare per il bene del Creatore. 

Perció, quando Malchut ascende e si pone sotto la Sefira Hochma, 
Hochma diventa come la parte maschile (la dazione, Tappagamento) e 
Malchut diventa la parte femminile (la ricezione) della Rosh. E poiche 
Malchut prende il posto di Bina (chiamata “pensiero”), Malchut assume 
il nome di “pensiero”, poiche adesso e Malchut che compie uno Zivug 
e riceve Ohr Hochma. 

U Partzuf che riceve da Hochma e indicato come Bina e non come 
Malchut. Perció, sebbene Malchut stessa sia semplicemente un pun- 
to nero (una creatura egoista), come risultato della sua ascesa diventa 
Bina\ cioe Malchut acquisisce le proprieta di Bina. Dunque, Malchut 
adesso si chiama Bina o “pensiero”. 

Lo Zohar eon il termine “pensiero” chiama sia Hochma, sia Bina. 
La differenza e che un pensiero e qualcosa ricevuto da Hochma. Dun- 
que, Bina e chiamata pensiero solamente se si trova nella Rosh e riceve 
la Luce da Hochma. Nella prima restrizione, Bina riceve sempre da 
Hochma e si chiama “pensiero”. Invece, nella seconda restrizione, Mal¬ 
chut ascende sopra Bina e comincia a ricevere da Hochma. Ecco perche 
adesso e Malchut e non Bina a essere chiamata “pensiero”. 

Tutti i Partzufim dei mondi d\ ABYA vengono creati attraverso que- 
sta ascesa di Malchut in Bina. Perció e scritto “IN LEI Egli HA FORMATO 
TUTTE LE CREATURE E IN LEI HA AFFERMATO TUTTE LE LEGGl”: le Se- 
firot Keter e Hochma rimangono nella Rosh di ogni Partzuf e lo Zivug 
e compiuto su queste due Sefirot. Questa e la ragione per cui la Luce 
ricevuta nel Guf del Partzuf h composta solamente da due Luci, Nefesh 
e Ruach. 

In precedenza, Malchut si trovava in Peh de Rosh e Rosh (la parte 
del Partzuf nella quale era stata calcolata quanta Luce poteva ricevere 
per il bene del Creatore) terminava li. Poi, il Partzuf aveva ricevuto la 
Luce dalia Rosh fino al Guf tra Peh e Tabur. 

Ma adesso Malchut e ascesa in Eynaim de Rosh e si trova sotto 
di loro. Questa e conosciuta come Tascesa di Malchut in NE {Nikvey 
Eynaim, le pupille degli occhi) che si chiamano NE proprio perche 
Nikvey Eynaim signihea Malchut degli occhi. Prima delPascesa di Mai- 
chut in Eynaim, era come se non ci fossero State le pupille {NE). E da 
notare che solo in Malchut (il desiderio) possiamo percepire ció che ci 
circonda (il Creatore, la Luce). Questa e la ragione per cui tutti i nostri 
organi sensoriali sono indicati come aperture: Nekev (orifizio), Nukya, 
Malchut negli occhi Awznaim (orecchie), Hotem (naso) e Peh (bocca). 
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Solo colui che puó creare, eon la propria forza e i propri sforzi, dei 
desideri che funzionino in base al principio della seconda restrizio- 
ne e mette Malchut dopo Keter-Hochma (owero pensa in termini di 
“dazione”), puó cominciare ad avere delle percezioni attraverso questi 
organi sensoriali spirituali corretti. Ovunque ci sia uno schermo, esso 
rappresenta queirorgano sensoriale eon il quale Puomo puó percepire 
la Luce Superiore. 

Dopo la sua ascesa, Malchut si trova sotto Hochma e compie uno 
Zivug sul suo stesso schermo, sulle Sefirot Keter-Hochma (GE). Le 
Sefirot Bina-ZA-Malchut (AHP) sono posizionate sotto la Rosh, nel 
Guf del Partzuf e ricevono passivamente la Luce dalia Rosh. Questo 
porta alla divisione delle dieci Sefirot del Gufi KHB-ZA-M, nello stesso 
modo in cui sono State divise le dieci Sefirot della Rosh\ le Sefirot K-H 
del Guf continuano a ricevere da K-H della Rosh e le Sefirot B-ZA-M 
del Guf, non essendo in grado di ricevere dalia Rosh, cominciano a ri- 
cevere da K-H del Guf, come le Sefirot al di sotto del Tabur del Partzuf 

Come ben sappiamo, ogni Partzuf e composto da una testa (Rosh), 
un corpo (Guf) e gli arti. La Rosh decide quanta Luce il Guf puó rice- 
vere per il bene del Creatore, in base alLintensita dello schermo che 
riflette la Luce (il piacere). La decisione di accettare questa Luce fa si 
che la Luce discenda attraverso lo schermo, dalia Rosh al Guf, colman- 
dolo dalia Peh giu fino al Tabur. Ogni Sefira della Rosh colma la sua 
conispondente Sefira nel Guf 

Se ci sono solamente due Sefirot K-H nella Rosh, allora solo le due 
Sefirot K-H rimangono nel Guf Questo perche solo loro possono rice- 
vere dalie corrispondenti Sefirot nella Rosh. Le Sefirot B-ZA-M della 
Rosh ricevono la stessa Luce delle Sefirot K-H del Guf, il che significa 
che sono poste sotto lo schermo (Malchut che ascende e si trova sotto 
Hochma de Rosh). Dunque, il Guf contiene K-H che ricevono, di con- 
seguenza, le Luci Ruach-Nefesh e AHP della Rosh che ricevono anche 
queste due Luci di Ruach-Nefesh. 

R~ZA-M (AHP) del Guf non possono ricevere la Luce dalia Rosh, 
poiche le loro corrispondenti Sefirot B-ZA-MdtWa. Rosh non partecipa- 
no allo Zivug, in quanto non hanno uno schermo sufficientemente forte 
per riflettere i desideri egoistici di AHP de Rosh per ricevere per il bene 
del Creatore. In altre parole, poiche non ci sono AHP nella Rosh, non ci 
sono neanche AHP nel Guf. E poiche AHP de Guf non ricevono alcuna 
Luce da AHP de Rosh, essi sono come le estremita: la fine del Partzuf, 
al di sotto del suo Tabur. Dunque, alla fine di un Partzuf, al di sotto del 
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suo Tabur^ ci sono GE di Raglaim (piedi) e AHP de Guf, che sono di- 
scesi li. E AHP di Raglaim non sono parti di un Partzuf in nessun caso, 
poiche sono posti a un livello inferiore. 


Partzuf nella prima restrizione 


Keter 

Hochma 

Bina 

ZA 

Malchut 

Cinque parti della testa 

Bocca 


Keter 



Hochma 



Bina 

Cinque parti del corpo 


ZA 



Malchut 

Ombelico 


Keter 

Hochma 

Bina Cinque parti degli arti 
ZA 

Malchut Piedi 


Partzuf nella prima restrizione 


Keter 

Hochma 


Bocca 

Due parti della testa 

Bina 




ZA 

Keter 


Due parti del corpo 

Malchut 

Hochma 

Ombelico 


Bina 




ZA 

Keter 

Due parti degli arti 


Malchut 

Hochma 

Piedi 



Bina 




ZA 

Parti airesterno del Partzu 



Malchut 



La Luce che non puó essere ricevuta attraverso il Partzuf rimane 
fuori, lo circonda e aspetta fino a quando il Partzuf acąuisisce la forza 
di riceverla. Si chiama “la Luce Circostante” e corrisponde ai desideri 
che non prendono parte a uno Zivug: quei desideri che non sono ancora 
corretti e ai quali manca lo schermo. 
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Se, in precedenza, prima della seconda restrizione, Malchut (1’ulti¬ 
ma Sefira del Guf) era in Tabur, adesso, quando solo due Sefirot K-H 
rimangono nel Guf, anche Malchut de Guf ascende in Bina de Guf che 
si chiama Chazeh. Perció, quando Malchut ascende in Bina de Rosh, la 
misura deirintero Partzuf diminuisce: la testa {Rosh) arriva solo fino 
agli occhi (Eynaim), il corpo {Guf) solo fino al petto (Chazeh) e le gam¬ 
bę (Raglaim) solo fino alPombelico (Tabur). E questa e la ragione per 
cui questo stato del Partzuf si chiama “lo stato di KatnuC. 

Tuttavia, se il Partzuf ricevera nuova forza dalEAlto e acquisira il 
Masach (lo schermo), sara in grado di decidere di poter accettare la 
Luce per il bene del Creatore nel suo AHP\ allora AHP de Rosh si in- 
nalzera ancora dal Guf nella Rosh e la completera nelle dieci Sefirot, 
mentre le Sefirot di AHP de Guf ascenderanno da Raglaim per ritomare 
al loro posto, al fine di ricevere altra Luce. E allora Rosh, Guf e Raglaim 
comprenderanno tutti le dieci Sefirot. Questo stato del Partzuf si chiama 
“lo stato di Gadluf\ 

Nel linguaggio dello Zohar, la restrizione di un Partzuf, il suo pas- 
saggio dalio stato di Gadlut allo stato di Katnut e descritto come una 
divisione di ogni parte del Partzuf {Rosh, Guf e Raglaim) in GE {MI) 
e AHP {ELEH). Tutte le dieci Sefirot sono chiamate eon il nome del 
Creatore Elokim, che e composto dalie lettere ELEH-IM, che sono poi 
divise ‘m Ml - GE - K-H e ELEH - B-ZA-M. Nello stato di Katnut, 
solo le Sefirot ELEH mantengono il proprio livello, mentre le Sefirot 
IM scendono a un livello inferiore. La parola Elokim si legge dal basso 
verso Palto, nel modo in cui i livelli vengono raggiunti dalPuomo. 

Partzuf Partzuf 

nel Grandę stato nel Piccolo stato 


L- ZA 
EH-M 


“In lei Egli ha dato forma a tutte le creature e in lei ha af- 
fermato le SUE LEGGl” allude alla divisione di ogni livello in due parti; 
la loro nuova forma indica la divisione in ELEH e MI, la separazione 
dei Kelim (desideri) della “dazione” e della “ricezione”, dove, a causa 
della mancanza della forza di opporsi alla propria natura (Pegoismo), 
parti delle Sefirot (desideri) rimangono inutilizzate e restano al di fuori 
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del proprio livello. Di conseguenza, la loro Luce rimane al di fuori come 
Ohr Makif{L\JiCQ Circostante) e aspetta fino a quando il Partzuf acquisi- 
sce ulteriore forza per diventare grandę e quindi ricevere la Luce. 

Durante i seimila anni, la nostra intera correzione si presenta solo 
in base alle leggi della Tzimtzum Bet (seconda restrizione). Non ap- 
pena il Partzuf acquisisce nuova forza {Masach) per ricevere la Luce 
disinteressatamente nelle Sefirot/Kelim B-ZA-M{ELEH), le unisce im- 
mediatamente a se e riceve in esse le Luci di Neshama-Haya-Yechida. 
E crescera per diventare un grandę Partzuf composto da ęinque Kelim 
(dieci Sefirot) eon le cinque Luci di NRNHY. 

14. Egli ha confermato nella candela sacra e nascosta (in Mal- 
chut che si e unita eon Bina)^ un’immagine nascosta, il Santo dei 
Santi, una struttura segreta che emerge dal pensiero, GAR che si 
chiama Mf che e il principio di questa struttura. £ presente e non 
e presente; e grandę e nascosta nel nome Elokim {ELEH e IM), Si 
chiama MI dalia parola Elokim^ cioe manca delle lettere ELEH 
del nome Elokim, Egli ha voiuto rivelarsi ed essere chiamato eon 
il nome completo di Elokim^ cosi si e vestito eon uno splendido abi- 
to radioso, la Luce di Hassadim, Egli ha creato ELEH, Le lettere 
ELEH del nome Elokim sono ascese e si sono unitę alle lettere MI 
per formare il nome completo di Elokim, E finche Egli non ha cre¬ 
ato ELEH, Egli non si e innalzato (non e asceso) al nome Elokim, 
Dunque, coloro che hanno trasgredito adorando il vitello d’oro al- 
luderano a questo segreto quando hanno detto, ^*‘ELEH {ąn^sto k) il 
tuo Dio, Israele!” (Esodo, 32:4). 

"ELEH (questo e) il tuo Dio, Israele!”: cioe, questi desideri egoistici 
{ELEH) sono i tuoi dei, che devi adorare finche non ti sarai corretto. 
L’uso di ELEH e la ragione di tutte le trasgressioni e disgrazie: la di- 
stnizione dei vasi {Kelim), il peccato di Adamo e la ffantumazione della 
sua anima in 600.000 frammenti, Tadorazione del Yitello d’oro e la 
distruzione delle Tavole da parte di Mose, la distruzione del primo e del 
secondo Tempio e cosi via. 

Come conseguenza delPeleyazione di una preghiera {MAN) da parte 
di coloro che sono inferiori, cioe della loro richiesta di ricevere la forza 
necessaria per compiere lo Zivug e ricevere Ohr Hochma per il bene del 
Creatore, dalLAlto discende la Luce chiamata MAD {Mayin Dechurin): 
la forza che rende il KU capace di creare il Masach che puó riflettere la 
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Luce, resistendo cosi alla propria natura egoistica. Questa forza arriva 
sotto forma di Luce, della percezione della grandezza del Creatore e ci 
si riferisce a essa come Luce di AB-SAG, poiche discende dai Partzufim 
Hochma {AB) e Bina (SAG) del mondo di AK (Adam Kadmon). 

Se Tuomo ascende dal livello chiamato “il nostro mondo” ai mondi 
ói BYAy allora in qualunque posto possa essere in quei mondi, la sua 
richiesta di correzione spirituale si innalzera attraverso tutti i mondi e 
tutti i livelli fino al PartzufSAG. SAG si rivolge ad AB e riceve da esso 
la Luce di Hochma e la passa verso il basso a tutti i Partzufim lungo i 
quali e ascesa la preghiera (MAN). 

Poiche tutto il mondo di AK esiste nella prima restrizione (Tzimtzum 
Aieph) e al di sopra della seconda restrizione (Tzimtzum Bet), la Luce 
che arriva da esso fomisce al Kii che riceve la Luce la forza di passarla 
dal piccolo stato a quello grandę. In altre parole, la Luce di AB-SAG 
rende capace il KU di creare il Masach, per riflettere la Luce di Hochma 
e riceverla per il bene del Creatore. Lo stato di Gadlut si chiama “il 
santo dei santi”, perche Tessere colmati dalia Luce di GAR (“il santo 
dei santi”) e la perfezione assoluta. 

La Luce di AB-SAG per prima cosa discende nella Rosh del Partzuf 
AA e riabbassa il punto (Malchut) dal pensiero (Bina) al suo posto in 
Peh, dove di trovava prima del Tzimtzum Bet. Di conseguenza, le tre 
Sefirot B-ZA-M si riuniscono alle due Sefirot K-H e diventano cinque 
Sefirot nella Rosh, AHP (ELEH) ascende e si unisce a GE (MI) e il 
nome del Creatore, Elokim, e completo. 

Tuttavia, questo non significa che il Partzuf possa essere colmato 
eon le cinque Luci NRNHY\ acquisisce semplicemente il Masach, la 
forza per ricevere la Luce in tutte le sue dieci Sefirot. Poiche in AA 
splende solamente Ohr Hochma, questa Luce non puó colmare i Kelim 
elevati di ELEH, perche essi possono ricevere Ohr Hochma solamente 
se e rivestita di Ohr Hassadim. Solo GAR del Partzuf (K—H—B) puó 
avere la Ohr Hochma pura; ZAT del Partzuf (le Sefirot ZA-M) possono 
solamente ricevere Ohr Hochma attenuata, mescolata a meta eon Ohr 
Hassadim. Questa situazione si chiama la ricezione di Ohr Hochma 
nella linea di mezzo (composta da meta Hochma e meta Hassadim). 

Perció, dice lo Zohar, QUESTA STRUTTURA E PRESENTE E NON E 
PRESENTE: anche se tutte le Sefirot sono gia presenti nella Rosh, hanno 
comunque bisogno di essere colmate eon la Luce, cioe le Sefirot ELEH 
non sono ancora rivelate nel nome di Elokim. Finora sono State rivelate 
(colmate eon la Luce) solo le lettere MI. 
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Dunque, per prima cosa, il Partzuf compie uno Zivug sul suo sta- 
to di Katnut e riceve Ohr Hassadim. Poi, riveste Ohr Hochma eon un 
PREZIOSO INDUMENTO {Ohr Hassadim). Solo in seguito le Luci di Has¬ 
sadim e Hochma, mescolate insieme, colmano le Sefirot ZAT{ELEH) e 
tutte le cinąue Sefirot splenderanno in totale perfezione. 

Tuttavia, prima che Ml doni Ohr Hassadim a ELEH per permettere a 
ELEH di ricevere Ohr Hochma dentro di essa, ELEH non puó ricevere 
Ohr Hochma e solamente la Luce di A^/brilla in tutto il nome di Elokim. 
Inoltre, lo Zohar ci dice che il rifiuto di Ohr Hassadim (Pintenzione per 
il bene del Creatore) rappresenta esattamente Tintera trasgressione. E 
poiche gli uomini hanno trasgredito, cioe, hanno rifiutato Ohr Hassa¬ 
dim, nel senso che non hanno desiderato ricevere eon Tintenzione per 
il “bene del Creatore”, ma hanno desiderato solamente Ohr Hochma, 
essi hanno provocato la separazione di MI da ELEH. Dunąue, e scrit- 
to, ELEH-q\jesjo (i desideri della ricezione e non MI, i desideri della 
dazione) E IL TUO Signore, Israele e cosi la Luce e istantaneamente 
passata alle forze impure. 

La Torah non parła della storia di un antico popolo, ma della strut- 
tura dei livelli spirituali che dobbiamo raggiungere. Per conoscere le 
proprieta di questi livelli (il cui raggiungimento e indicato eon Pac- 
quisizione delle loro proprieta), la Kabbaiah ci spiega come sono stati 
originariamente creati attraverso una graduale discesa (peggioramento 
spirituale) dal Creatore stesso. 

E al fine di darci Popportunita di correggere il nostro egoismo, il 
Creatore ha mescolato Pegoismo eon Paltruismo nel preciso momento 
della creazione dei livelli spirituali. II mescolamento di queste proprie¬ 
ta opposte e possibile solamente attraverso “un’esplosione”, poiche le 
proprieta opposte non possono essere unitę diversamente. Ci sono stati 
parecchi mescolamenti come conseguenza delle esplosioni (rottura del¬ 
le proprieta). 

Uno di essi e descritto nella Torah (Esodo, 32:4), quando, adorando 
il Yitello d’oro, i figli di Israele (i desideri altruistici della dazione) han¬ 
no improwisamente desiderato di ricevere la Luce per loro stessi. Di 
conseguenza, le Sefirot {Kelim) di GE e AHP si sono mescolate insie¬ 
me e le proprieta (i desideri) di GE sono penetrate in AHP. Attraverso 
queste proprieta altniistiche, che sono segretamente nascoste dentro un 
piccolo essere umano egoista, e possibile risvegliare ed evocare in lui 
il desiderio di ascendere spiritualmente e di staccarsi da questo mondo. 
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Perció, non dovremmo considerare quanto e scritto nella Torah 
come una storia, ma come un vero e proprio manuale di istruzioni. 
Tutte le azioni descritte nella Torah sono positive; anche tutte le de- 
vastazioni, compresa la distruzione del Primo e del Secondo Tempio, 
le guerre, gli adulteri e gli assassinii. Abbiamo solo bisogno di capire 
esattamente quanto la Torah ci sta dicendo. E possiamo intenderla cor- 
rettamente solo se smettiamo di considerarla una raccolta di ammoni- 
menti sulPosseryanza meccanica dei Precetti. 

15. Proprio come MI si unisce a ELEH in un solo nome, Elokim, 
ąuando Hochma riveste se stessa di Hassadim, cosi viene composto 
il nome attraverso questo prezioso e splendente indumento. II mon- 
do esiste grazie a questo segreto, come e scritto ‘‘II mondo e stato 
creato grazie alla misericordia” (Salmi, 89:3). Allora Elia voló via 
e io non lo rividi piii. Comunque, e da lui che ho scoperto di aver 
conseguito il segreto e il suo occultamento. Rahbi Elazar si awicinó 
agli altri, i quali si inchinarono davanti a lui. Essi piansero e dis- 
sero: “Anche se fossimo venuti in questo mondo solo per ascoltare 
questo, per noi sarebbe abbastanza!’’. 

Rabbi Shimon continua la sua spiegazione: c’e solamente una leg- 
ge del la ricezione di Ohr Hochma: Ohr Hochma puó essere ricevuta 
solamente se prima e stata rivestita da Ohr Hassadim. Come awiene 
nel Partzuf Bina, che si chiama “il mondo Superiore”, cosi awiene nel 
Partzuf Malchut {MA., Nukva di ZA), che si chiama “il mondo infe- 
riore”. Solitamente ci si riferisce a Malchut come BON, ma quando si 
unisce a Z4 e da lui riceve la Luce, si chiama eon il suo nome: MA. 

II Mondo Superiore, Bina del mondo di Atzilut, desidera solo Has¬ 
sadim, mentre il mondo inferiore, Malchut del mondo di Atzilut, vuole 
Hochma. Tuttavia, il profeta Elia parła solo delPordine della Luce e 
della struttura del nome Elokim in AVI {Bina de Atzilut), mentre Rabbi 
Shimon continua la sua spiegazione nel prossimo articolo e descrive la 
struttura e la ricezione della Luce nello stesso nome Elokim in Malchut 
de Atzilut. 
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16. II Cielo, la Terra e tutti coloro che li abitano sono stati creati 
da MA^ che e MalchuU come e detto: “Quando ho visto i Tuoi cieli, 
il lavoro delle The mani’’ (Salmi, 8:4). E prima di questo, e detto, 
- COSA (Quanto) e glorioso il Tuo nome su tutta la terra, che 
Tu hai stabilito al di sopra dei Cieli” (Salmi, 8:2). Infatti, tutti i Cieli 
sono stati creati dal nome (proprieta) MA (Malchut). E scritto “nei 
Cieli”, che si riferisce a Bina, che si chiama ML i Cieli sopra ZA. La 
spiegazione di ció si trova nei nome Elokim. MA {Malchut) ascende 
ed entra eon le proprie proprieta in Bina., cioe si connette eon Bina 
e riceve le sue proprieta. Bina si chiama Elokim. Dopo che Egli ha 
CREATO LA LuCE PER LA LuCE, cioe Ohr (Luce) di Hassadim (chia- 
mata “i preziosi ornament! o rivestimenti”) per rivestire OhrHoch- 
ma, Ohr Hassadim riveste Ohr Hochma^ che significa la creazione 
della Luce per la Luce; attraverso la forza del Divino Nome Elokim 
(Bina\ Malchut ascende e, dopo essersi unita eon Bina, riceve tutte 
le sue proprieta e include se stessa in Bina. Perció, Bereshit barah 
Elokim (“In principio il Creatore ha creato”) si riferisce al Divino 
Elokim, a Bina e non a Malchut. Perche MA {Malchut) non e creata 
dal nome MI ELEH. 

II mondo inferiore {Malchut, MA) riceve la Luce (contraddistinta 
dall’Alto dal nome Elokim) da Bina. Questa Luce porta a Malchut la 
forza e le proprieta adatte per la creazione dei Cieli e della terra e i di- 
scendenti si rivelano in essa. Infatti non ci possono essere discendenti o 
nati nelle nuove generazioni senza la Luce di Haya. 

E questo e ció che lo Zohar ci dice: il mondo inferiore {Malchut, 
kiA) esiste per mezzo del nome Elokim, che arriva dal Mondo Supe- 
riore; questo spiega la ragione per cui in Malchut {Ohr Hochmd) c’e la 
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forza per creare le generazioni. E se Malchut ha Ohr Hochma, allora da 
essa puó essere creato il mondo. 

Haya e un tipo di Ohr Hochma. C’e una Luce che il Creatore emana 
o, piuttosto, la percezione del Creatore alla quale ci riferiamo come 
Luce. Questa percezione dipende dai desideri-/L^//w nei quali Lo per- 
cepiamo. E poiche ci sono solamente due tipi di desideri-ZL^/Z/w, quel- 
li della “dazione” e quelli della “ricezione”, esistono solo due tipi di 
Luce, Hassadim e Hochma. Ognuna di esse include parecchi sottotipi 
e Ohr Haya costituisce una particolare forma di Ohr Hochma. Questo 
perche Hochma e la Luce o il piacere che viene percepito attraverso il 
“desiderio di ricevere”, mentre Hassadim e il piacere che viene perce¬ 
pito dal “desiderio di donare”. Solamente se nel Partzuf sono presenti 
i Kelim della dazione {GE), esso e colmato eon Ohr Hassadim', e se 
ha la forza di ricevere per il bene del Creatore, viene colmato eon Ohr 
Hochma (non il MA che viene usato qui, dove MA = Malchut, eon ZA = 
MA in Gematria). 

Lo Zohar spiega che la Luce discende dal nome Elokim grazie alLu- 
nione di MI ed ELEH. ZA e chiamato “Cielo”). YESHSUT e al di sopra 
dei Cieli {ZA). Non c’e alcun Ml nei Cieli {ZA), solo MA. Tuttavia, 
dopo che Ohr Hassadim ha rivestito Ohr Hochma (la Luce ELEH = 
AHP riveste la Luce di MA = GE), tutte le lettere si uniscono e ascen- 
dono per mezzo del nome di Elokim al di sopra dei Cieli = ZA = MA a 
YESHSUT = Bina = MI. 

MI (Bina) e al di sopra della seconda restrizione, al di sopra del suo 
divieto, poiche le sue proprieta sono piu elevate, migliori di quelle a cui 
si applica la restrizione: la proprieta di Bina e “di non ricevere nulla”, 
questa e la ragione per cui il divieto della seconda restrizione (non rice- 
vere) non le viene applicato, perche essa, nella propria essenza, non ha 
alcun desiderio di ricevere. 

Rimane solo il divieto della Tzimtzum Aleph, la prima restrizione, 
imposta sulla ricezione della Luce in Malchut stessa {Malchut de Mal¬ 
chut), il punto centrale di tutta la creazione, il solo essere creato. Mal¬ 
chut e egoista, ma se ha un Masach (schermo) e riceve solamente la 
Luce per mezzo di uno Zivug de Hakaa (la resistenza ai propri desideri, 
solo per il bene del Creatore) sui desideri della dazione, allora questa 
ricezione non awiene in Malchut, ma nelle prime nove Sefirot. Dunque 
Malchut puó ricevere la Luce nelle sue prime nove Sefirot. 

In altre parole, se Malchut ha il desiderio (la forza) di ricevere (go- 
dere) la Luce (il piacere) non per se stessa, ma solo perche lo desidera 
il Creatore, allora essa riceve solo questa quantita di Luce (piacere). 
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Per ricevere la Luce sotto questa condizione, Malchut (Pinclinazione 
deiruomo al piacere e al godimento) deve per prima cosa rifiutare tutti 
i piaceri che le arrivano e che Malchut sente proprio davanti a se. Ci si 
riferisce a questa situazione come alLimpatto della Luce (del piacere) 
contro lo schermo e la sua irradiazione dalio schermo (il riflesso del 
piacere per mezzo della forza di volonta di non ricevere, nonostante il 
naturale, primordiale desiderio di ricevere piacere). 

II piacere riflesso si chiama Ohr Hassadim, Essenzialmente, questa 
non e una Luce, si tratta piuttosto delFintenzione di Malchut di ricevere 
solo per il bene del Creatore. Tuttavia, questa intenzione rappresen- 
ta la condizione necessaria e sufficiente per la successiva ricezione di 
Ohr Hochma dal Creatore. Perche, dopo che Malchut ha respinto tutta 
la Luce (ha espresso 1’intenzione di non ricevere per il proprio perso- 
nale interesse), Malchut soddisfa la condizione della prima restrizione 
{Tzimtzum Aleph) per ricevere solo la Luce di Hochma nelLintenzione 
per il bene del Creatore, che si chiama Ohr Hozer (la Luce che Ritoma) 
o Ohr Hassadim. E adesso puó ricevere Ohr Hochma, il piacere che il 
Creatore vuole donarle. 

Tuttavia, ricevendo questa Luce, Malchut non e piu una semplice 
creatura che riceve. Adesso, come il Creatore, essa dona a Lui il pia¬ 
cere! In questa maniera, la creatura raggiunge il livello del Creatore, 
diventa uguale a Lui nelle sue qualita, perche anche lei vuole donare 
ogni cosa. Questa situazione si chiama “essere colmati dalia Ohr Has- 
sadim'\ Inoltre, Malchut riceve e gode, perche se non sentisse piacere, 
non farebbe piacere al Creatore. 

Perció, Malchut riceve, cioe viene colmata intensamente di saggez- 
za e di piacere eon Ohr Hochma, sia dalia dazione, sia dalia ricezione 
per il bene del Creatore. E qui si trova la perfezione della Creazio- 
ne: essa diventa perfetta e uguale al Creatore. E questa e la perfezione 
delPopera del Creatore: la Sua creazione puó ascendere autonomamen- 
te al Suo livello! 

Possiamo considerare il nostro cammino dai gradini piu bassi del 
nostro mondo fino alle massime vette spirituali, il Creatore, come un 
passaggio attraverso una serie di stanze. In totale, tra il nostro stato e 
li Creatore ci sono 125 stanze da attraversare, collegate fra loro. Ogni 
stanza ha le sue qualita, e puó accedervi solo chi possiede le stesse 
qualita della stanza. Se, per qualsiasi motivo, qualcuno cambia le pro- 
pne qualita, viene automaticamente sospinto da una corrente invisibi- 
le nella stanza che corrisponde alle sue nuove qualita. 
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Questo e il modo in cui e possibile muoversi attraverso queste stan- 
ze: un infinitesimałe cambiamento delle ąualita interiori richiama Tin¬ 
fluenza di una forza spirituale che si trova nello spazio sopra di lui, ed 
egli si muove immediatamente verso il suo nuovo luogo di eąuilibrio, 
in cui le sue qualita interiori coincidono esattamente eon le qualita 
esteme della forza spirituale. Non ci sono guardie alFentrata o airu- 
scita delle stanze; non appena un uomo cambia se stesso per adottare 
le qualita della stanza successiva, viene automaticamente trasferito in 
questa nuova stanza da una corrente o forza spirituale. 

Quali qualita occorre cambiare per muoversi da una stanza alPaltra 
air interno della dimensione spirituale? Occorre solamente modifica- 
re il tipo di piacere al quale si aspira. Non possiamo farę a meno di 
ricevere piacere, perche questa e la materia di base che costituisce la 
creazione, rappresenta tutto ció che e stato creato. Comunque, possia¬ 
mo cambiare Toggetto delle nostre aspirazioni, ció che desideriamo 
godere: sia che si tratti di un desiderio di ricevere di pocą importanza 
o di ricevere per soddisfare le semplici necessita della vita o che si 
tratti del piacere del Creatore che riceve da noi, noi riceviamo perche 
questo e il Suo desiderio. 

II nostro ‘io’\ Tentita che percepisce il piacere, e presente in tutti i 
nostri desideri, che cambiano senza sosta sia in termini di intensita, sia 
di oggetti desiderati. Questo “lo” non scompare mai. La sola cosa di 
cui un uomo si dovrebbe sbarazzare, e la sensazione di farę qualcosa 
che dia piacere a questo “lo”. L’uomo dovrebbe aspirare a percepire i 
desideri del Creatore, come Egli riceve piacere da Lui (proprio come 
una mądre prova piacere nel vedere le conquiste del figlio). 

Dopo che Malchut decide di ricevere solo per il bene del Creatore, 
cioe in base alla forza del suo Masach (la forza di resistere al suo de¬ 
siderio egoistico di ricevere piacere), esśa riceve Ohr Hochma, solo in 
base airintensita della Luce che Ritoma. O, dal nostro punto di vista, 
potremmo dire che Tintensita della Luce che Ritoma determina la no- 
stra forza di volonta e il suo desiderio di agire per il bene del Creatore. 

Tuttavia, le prime nove Sefirot delle dieci di Malchut non sono egoi¬ 
stę, perche rappresentano le qualita del Creatore, eon le quali Egli desi- 
dera correggere Malchut. Solo Tultima Sefira di Malchut, owero Mal¬ 
chut stessa, la sola creazione, chiamata Malchut de Malchut, e egoista 
e rimane soggetta al divieto della prima restrizione: Ohr Hochma non 
entra dove e presente il desiderio di ricevere piacere. Perció, solo le 
prime nove Sefirot possono ricevere la Luce di Hochma. 
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Tuttavia, dopo la seconda restrizione, al fine di correggere Malchut e 
di conferirle le qualita della misericordia (Hassadim) per renderla capa- 
ce di desiderare di “dare”, di acąuisire le ąualita di Bina e di trasformare 
ii proprio iniziale e primordiale egoismo in altruismo, Malchut e ascesa 
al Partzuf Aba ed e diventata Malchut nel Partzuf Aba al posto di Bina, 
mentre Bina si e ritrovata sotto Malchut. Bina stessa puó ricevere Ohr 
Hochma senza alcuna restrizione, anche ąuando si trova sotto Malchut. 
Tuttavia, Bina ha adottato le limitazioni del Tzimtzum Bet per il solo 
scopo di correggere Malchut. 

Perció, grazie a una MAN (preghiera) innalzata da coloro che sono 
inferiori, attraverso le richieste deiruomo di correggersi, la Luce AB- 
SAG discende e riabbassa Malchut dal livello di Bina al suo proprio 
livello: Malchut discende da Bina e la Luce della realizzazione e della 
saggezza viene rivelata. 

Come risultato della discesa di Malchut, Bina si purifica da tutte le 
restrizioni e limitazioni e toma a ricevere Ohr Hochma. E dopo che Ohr 
Hassadim riveste Ohr Hochma, Ml brilla in ELEH e il nome Elokim 
viene rivelato, cioe Ohr Hochma splende. 

La struttura del nome Elokim non puó essere trovata in MA, perche 
il limite inferiore del Cielo (la stessa Malchut) e limitato dal Tzimtzum 
Aleph, il divieto imposto sulla ricezione di Ohr Hochma, e dai seimila 
anni di proibizione del Tzimtzum sulTutilizzo dei desideri della ricezio¬ 
ne. Dunque, lo Zohar ci dice che il nome Elokim e stato creato eon Ml 
e non eon MA, dalie qualita ricevute da Malchut dopo essere ascesa in 
Bina. 

17. Ma mentre le lettere ELEH discendono dall’Alto, da Bina 
giu a Malchut^ perche la mądre presta i propri vestiti a sua figlia e la 
adorna eon i propri ornamenti, il nome Elokim discende da Bina (la 
mądre) a Malchut (la figlia). Quando la mądre adorna la figlia eon 
i propri ornamenti? Quando vede Tessenza maschile davanti a se. 
£ aliora scritto di lei, “Tre volte alfanno tutti i tuoi maschi appari- 
ranno dayanti al Creatore” (Esodo, 34:23). Per cui Malchut e chia- 
mata eon il nome maschile di “Padrone”. Come e scritto: ‘^Guarda 
l’Arca delPAlleanza, il Padrone di tutta la terra” (Giosue, 3:11). 
La Torah e PAlleanza e PArca ó Malchut^ chiamata eon il nome 
maschile di “Padrone”. Perche essa ha ricevuto dalia mądre, Bina, i 
Kelim (le qualit^, i desideri), chiamati “vestiti”, e la Luce, chiamata 
“ornamenti”. La lettera Hey (la A di MA) lascia aliora MA {Mem + 
Hey) e al suo posto entra la lettera Yod (I) e proprio come Bina, 
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Malchui assume il nome di ML E allora essa si adorna eon gli abiti 
maschili, eon gli abiti di Bina, per aeeettare tutti i mariti di Israele. 

Come e scritto (Articolo 13), lo Tzimtzum Bet e una forza che pro- 
mana dalia Rosh di AA verso il basso, perche Malchut di AA e ascesa 
in Bina e ha creato tutti i Partzufim inferiori del mondo di Atzilut nella 
ąualita del Tzimtzum Bet. Dunque, ogni Partzuf di AA., AVI q ZON ha 
solo due Sefirot, K-H, e le tre Sefirot B-ZA-M (le loro ąualita) si sono 
separate da quel livello e si sono spostate a un livello inferiore (le loro 
ąualita sono diventate uguali a ąuelle di tale livello). Questo e il modo 
in cui B-ZA-M (AHP del Partzuf AA) scende nelle Sefirot K-H {GE) 
del Partzuf AVI\ B-ZA-M {AHP del Partzuf AVI) scende nelle Sefirot 
K-H {GE) del Partzuf ZON', B-ZA-M {AHP del Partzuf ZON) scende 
sotto il Parsa nei mondi d\BYA. 

Le Sefirot K-H {GE) che sono rimaste nel loro livello del loro 
Partzuf si chiamano MI Sefirot B-ZA-M chc si sono separate (nelle 
loro ąualita) e che sono discese (attraverso Tugnaglianza delle ąualita) 
a un Partzuf infęńoTC si chiamano ELEH. 

ILCREATORE 


IL MONDO Dl ATZILUT 
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AA (sopra AA e attiva la Prima restrizione) 

B 

■ 




ZA 
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AHP di AA ś discesa in GE di A\/l 
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AHP di AVI e discesa in GE di ZON 
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ZA 
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AHP di ZON e discesa in GE di BYA 



M 

H 





B 

7A 

1 AHP di BYA e discesa fino al nostro mondo, nella percezione 




ZA 

M 

1 di una persona che ha conseguito il livello del “nostro mondo' 


Ma mentre le lettere Eleh discendono dall’Alto, ąuando 
Malchut e espulsa da Bina, le lettere ELEH si staccano da K/ e scen- 
dono in ZON (il livello inferiore) e si rivestono di ZON. ELEH di Aha 
{YESHS, Israel Saba) riveste ZA ed ELEH di Ima {Tvuna) riveste Mal¬ 
chut. Bina del mondo di Atzilut e un Partzuf complesso: il suo GE costi- 
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tuisce A VI (due Partzufim) e il suo AHP ha i nomi del Partzuf separato 
YESHSUT, perche adempiono a funzioni distinte rispetto a ZON. Bina: 
Af/ = di Aba + M = GE d\ Ima. ELEH = AHP di Aba = YESHS 
(Israel Saba) + T{Tvuna) = ELEH = AHP di Ima. 

Quando Ohr Haya discende dalPAlto (il che provoca la discesa di 
Malchut dal livello di Bina al proprio posto), le tre Sefirot M-ZA-M 
ritomano al proprio livello e, allo stesso modo, le Sefirot KHB (chiama- 
te “il santo dei santi”) entrano nel Partzuf che adesso e completo ed e 
composto da cinque Sefirot (qui, la Luce e chiamata eon il nome delle 
Sefirot cht colma). Precedentemente, in K-H c’era solo Ohr Ruach-Ne- 
fesh e adesso a KHB Ohr sono State aggiunte Neshama-Haya-Yechida, 
mentre Ruach-Nefesh e discesa in ZA-M. 

Tuttavia, quando AHP della Rosh de AA (B-ZA-M della Rosh de 
AA) che e discesa nel suo Guf ascende (toma dal Guf alla Rosh de AA), 
i Ke/im di GE de A VI ascendono insieme a lei nella Rosh de AA (questi 
sono i Kelim di GE de AVI che sono stati rivestiti di AHP de AA nel 
loro piccolo stato, quando AHP de AA era disceso in GE de A VI). Una 
volta qui, i Kelim di GE de AVI ricevono la Luce chiamata “il Santo dei 
Santi” che splende nella Rosh de AA. 

Ció e dovuto al fatto che, quando la Parte che e Superiore discende 
verso la parte che e inferiore, essa diventa come quest’ultima. E quando 
la parte che e inferiore ascende verso la Parte che e Superiore diven- 
ta uguale a quest’ultima. Questo awiene perche nella spiritualita non 
esistono lo spazio o il movimento e solamente un cambiamento delle 
ąualita muove istantaneamente e automaticamente il Partzuf o una sua 
parte, nello spazio spirituale piu vicino al Creatore (piu elevato) o piu 
lontano da Lui (inferiore). Perció, Tascesa spirituale implica un cam¬ 
biamento delle qualita della parte che e inferiore in quelle della Parte 
che e Superiore e la discesa della Parte che e Superiore significa che 
le Sue proprieta divengono uguali a quelle del livello in cui e discesa. 

Dunque, in Katnut, quando le Sefirot B-ZA-M = AHP de Rosh del 
Partzuf AA si separano dalia sua testa e scendono (si muovono in base a 
quelle che adesso sono le loro proprieta inferiori) nel suo Guf dalia Peh 
nel Chazeh, dove il Partzuf AVI riveste il Partzuf AA, essi {B-ZA-M = 
ZON=AHP de Rosh di AA) diventano uguali ad A VI nelle loro qualita, 
senza Ohr Hochma e solo eon la Luce di Bina, Hassadim. 

Questa e la ragione per cui in Gadlut, quando B-ZA-M = AHP de AA 
ritomano alla Rosh (il livello piu elevato del Guf), portano eon se GE 
^\AVI, poiche nel ffattempo diventano tutti un unico livello in Katnut. 
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Perció, in Gadlut, GE di A VI ascendono da AHP de Rosh di AA nella 
Rosh de AA e diventano uguale a esso (alle sue ąualita); qui ricevono la 
Luce che si chiama “il Santo dei Santi” che splende nella Rosh de AA. 

ZON ascendono in AVI nello stesso modo: dopo che AVI riceve la 
Luce nella Rosh de AA, acąuisisce la forza (lo schermo) e riporta Mai- 
chut da Bina al proprio posto in Malchut, rendendo cosi capaci le sue 
Sefirot B-ZA-M = AHP di tomare al proprio livello, AVI, come in AA. 
Tuttavia, quando i Kelim-Sefirot B-ZA-M = AHP de Bina, che erano 
dentro K-H - GE de ZON. ascendono in A VI, essi portano eon se anche 
le Sefirot di ZON, che hanno rivestito: K-H = GE de ZON. Dunque, 
K-H = GE de ZON ascendono \tiAVIg li ricevono la Luce chiamata “il 
Santo dei Santi”, la Luce di Haya. 

Perció, e scritto che LA MĄDRE {Ima) DISCENDE VERSO SUA FIGLIA E 
LA VESTE E LA ADORNA: le lettere ELEH o Ima {Bina) nel loro piccolo 
stato discendono in Malchut. Questo significa che LA MĄDRE DISCENDE 
VERSO SUA FIGLIA, perche le tre Sefirot di Ima hanno assunto le pro- 
prieta di Malchut, separandosi cosi da Bina e divenendo parte di Mal¬ 
chut. Questa situazione somiglia a Bina che dona a Malchut una parte 
dei propri Kelim. Tuttavia, questo regalo e temporaneo, come se Bina 
PRESTASSE, DONASSE (questi Kelim) PER UN UTILIZZO TEMPORANEO e 
dunque Malchut li usa temporaneamente. 

E allora, Ima-Bina (la mądre) adorna la FIGLI a CON I PROPRI OR- 
NAMENTI. Awiene cosi perche in Gadlut, quando le tre Sefirot ELEH 
tomano in Bina, Malchut ascende al livello di Bina insieme a esse e Ii 
riceve la Luce del “Santo dei Santi”. E poiche Tascesa in Bina implica 
diventare uguali a Bina (nelle qualita), essa ha adesso il diritto di rice- 
vere la stessa Luce di Bina. 

Come conseguenza del fatto che la mądre ha abbassato i propri Ke¬ 
lim (qualita) ELEH\qtso la figlia e che lo abbia fatto assumendo inten- 
zionalmente le qualita (i desideri) di Malchut invece delle proprie e sia 
cosi entrata nel piccolo stato diminuendosi volontariamente, dopo aver 
ricevuto le qualita di Malchut invece di quelle di Bina, la mądre Bina 
ha adomato la figlia Malchut eon i propri omamenti, cioe eon la Luce 
che arriya in seguito nello stato di Gadlut: la Luce di Bina e entrata in 
Malchut. Questa situazione viene descritta come ^'‘Malchut che ha rice- 
vuto i suoi omamenti”. 

Ci sono due generi di omamenti che la figlia Malchut riceve dalia 
mądre Bina. II primo e Ohr Hochma {Ohr Haya, la Luce di GAR), la 
Luce della perfezione, perche impartisce la proprieta della perfezione 
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al KU che sta colmando, la Luce che Malchut riceve da Ima (la Mądre 
Divina), che si trova tra la Peh e il Chazeh del Partzuf AA, al di sopra 
del suo Parsa. II secondo omamento e Ohr Neshama, che invece indica 
imperfezione, perche e ricevuta dalia mądre inferiore, Partzuf di Tvuna 
che si trova tra il Chazeh e il Tabur de AA, al di sotto del suo Parsa. 

Naturalmente, per ricevere una Luce o Tal tra, Malchut deve ascen- 
dere al corrispondente livello. In altre parole, deve cambiare le proprie 
proprieta per essere capace di ricevere e meritare tale Luce. 

Quando Malchut ascende in Tvuna e riceve i suoi omamenti da Tvu- 
na, ąuesti omamenti sono ancora imperfetti, perche Malchut rimane 
eon la “richiesta” (senza la Luce di Hochma), come era Tvuna prima di 
innalzare la MAN. Ció significa che per raggiungere la perfezione, Mal¬ 
chut ha ancora bisogno di ricevere MAN da coloro che sono inferiori, 
che si chiamano “i mariti/maschi di Israele”. In questo stato, coloro che 
sono inferiori, chiamati i giusti o “i mariti/maschi di Israele”, ricevono 
la Luce da ZA, che e ascesa in YESHS = Israel-Saba. 

Quando Malchut sale di un altro livello, al luogo del la Mądre Divi- 
na, Bina, al di sopra di Chazeh de AA, c li riceve i propri omamenti da 
Ima e non da Tvuna, allora questi omamenti sono perfetti, perche con- 
tengono OhrHaya; non c’e alcuna richiesta in lei, poiche essa e consi- 
derata un maschio, che dona al KU, e i mariti di Israele ricevono da lei. 

E tutti i mariti di Israele si presentano davanti a lei e da lei ricevono 
la Luce. E Malchut e CHIAMATA IL PADRONE (ebraico - Adon). La Mal¬ 
chut ordinaria e chiamata eon il nome femminile del Creatore Adonay 
(padrona) o ADNI, mentre in questo stato e chiamata eon il nome ma- 
schile di Adon (padrone). 

E ąuesto awiene perche Malchut non ha piu richieste, perche la 
MAN non viene piu innalzata dentro di lei, in quanto ha raggiunto la 
perfezione (la Luce di Haya) ed e perció chiamata “marito” o padro¬ 
ne (Adon). Dunque, il profeta disse: “Guarda l’arca dell’allean- 
ZA, IL SiGNORE (Adon) DI TUTTA LA TERRA” (Giosue, 3:11). Malchut e 
chiamata “Larca”, per cui ZA, che dona a lei, si chiama “1’alleanza”. Lo 
Zohar chiama Malchut “Padrone di tutta la terra” o “marito”. 

A causa della presenza della lettera Hey nella parola MA (Mem- 
Hey), che rappresenta Tessenza femminile che lascia Malchut, poiche 
la lettera Hey rappresenta la presenza di una richiesta in Malchut, cioe 
1 assenza di Ohr Hochma, mentre Ohr Hochma porta la conoscenza as- 
soluta, tutte le richieste scompaiono e eon esse la lettera Hey. La lettera 
W sale cosi al posto di Hey e Malchut prende il nome di AfiTcome Ima, 
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che significa la ricezione da parte di Malchut del nome di Elokim^ come 
il nome Ima. 

18. Israele riceve le ultimę lettere (ELEH) dall’Alto, da Bina in 
gili verso quel luogo, cioe Malchut^ che ora e chiamata M/, come il 
nome di Bina, lo pronuncio le lettere ELEH e tutta la mia anima 
piange per poter ricevere queste lettere ELEH da Bina nella casa di 
Elokim^ che e Malchut. Cosi Malchut sara chiamata Elokim, come 
Bina e chiamata Elokim, Come posso riceverle? ‘^Con canzoni gio- 
iose di ringraziamento cantate eon la voce della Torah e eon alle- 
gre riunioni" (Salmi, 42:4). Rabbi Elazar disse: “11 mio silenzio ha 
eretto il Tempio in Alto, che e Bina., e il Tempio in basso, che e Mal¬ 
chut. Naturalmente, come dicono gli uomini, “Una parola vale una 
moneta d’oro (ebraico - Seld)., ma il silenzio ne vale due’’. Quindi 
le parole “una parola vale una moneta d’oro” signiheano che io ho 
parlato e me ne sono dispiaciuto. 11 silenzio, il mio silenzio, vale il 
doppio, perche e attraverso questo silenzio sono stati creati i due 
mondi, Bina e Malchut. Perche se non fossi rimasto in silenzio (vedi 
TArticolo 11), non avrei raggiunto Tunione di entrambi i mondi”. 

Dopo che Hey ha lasciato MA e Yod e salita la suo posto, formando 
cosi Ml, Israele eleva LE ultimę lettere ELEH in Malchut innalzando 
una MAN. Come abbiamo gia spiegato, in Katnut, ELEH della Parte 
Superiore e discesa in GE della parte inferiore. Dunque, si riferiscono 
anche alla parte inferiore in Gadlut. Perche ąuando B-ZA-M = ELEH 
della Parte Superiore ritomano alla sua Rosh, essi, di conseguenza, ele- 
vano anche GE della parte inferiore. La parte inferiore acquisisce dun- 
que ELEH della Parte Superiore e la Luce eon la quale hanno colmato 
loro stessi nel loro attuale Gadlut. 

Per eguagliare la parte inferiore ed entrare nello stato di Katnut, la 
Parte Superiore compie volontariamente lo Tzimtzum Bet sul proprio 
AHP. E dopo essersi collegata eon la parte inferiore, la Parte Superiore 
toma allo stato di Gadlut e passa la Luce a quella sezione della parte 
inferiore che entrambi hanno oceupato nello stato di Katnut. 

Questa situazione e simile a quella in cui una persona onesta e de* 
cisa si unisce a un gruppo di persone meschine, facendo finta di esse- 
re come loro. Dopo aver stabilito questo contatto, inizia a correggerli, 
poco per volta, proprio attraverso questa connessione che si e formata. 
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Ogni Partzuf del piccolo stato e diviso in due parti: GE e AHP. Co- 
munque, poiche c’e una “colonna” dei Partzufim tra il nostro mondo e 
ii Creatore, c’e una connessione tra loro per mezzo delle parti comuni 
di coloro che sono superiori e inferiori. Proprio perche c’e un po’ della 
Parte Superiore in ogni parte inferiore, quest’ultima puó ricevere la for- 
za dalFAlto, attraverso queste proprieta comuni, e sale autonomamente 
fino al Creatore. 

Ogni Parte Superiore che scende verso una parte inferiore completa 
i Kelim nelle dieci Sefirot: AHP scende nei GE della parte inferiore e, 
insieme, essi formano dieci Sefirot, poiche si trovano allo stesso livello. 
A sua Yolta, AHP della parte inferiore scende nei GE della successiYa 
parte inferiore e cosi Yia. 

In seguito, nel Gadlut, quando i GE della Parte Superiore riceYono 
la forza di unire i propri AHP a se stessi e di eleYarli, i GE della parte 
inferiore salgono insieme ad AHP, come erano uniti di sotto. Perció, 
dopo essere ascesi, i GE della parte inferiore continuano a essere uniti 
ad AHP della Parte Superiore e insieme formano un Partzuf di dieci 
Sefirot. 

10 PRONUNCIO LE LETTERE ELEH: Israele (colui che desidera rice- 
vere le qualita del Creatore) innalza una preghiera (MAN) per riceYere 
in Malchut la Luce di Gadlut (per la propria correzione) eon Taiuto del¬ 
le lettere ELEH, Ima-Bina. Questo risultato Yiene raggiunto pregando 
vicino alle Porte delle Lacrime, da cui nessuno toma mai a mani Yuote, 
cioe, dopo aYer innalzato una MAN, ELEH discende da A VI in Malchut, 
la casa di Elokim. Questo perche dopo aYer riceYuto ELEH, Malchut 
stessa riceYe il nome di Elokim, come Ima. 

Una parola yale una moneta d’oro, ma il silenzio ne yale 
DUE: le parole (Pazione spirituale) di Rabbi Elazar (il Partzuf spirituale 
di quel nome) hanno eleYato Malchut in Tvuna, sotto Chazeh de AA, 
dove la Luce di Hochma non e ancora presente, il che indica la presenza 
di una richiesta in Malchut, una richiesta di riceYere Ohr Hochma. E 
questa situazione si chiama “oro” (in ebraico Sela, una moneta d’oro) 
perche questo e il nome di Malchut. 

11 silenzio di Rabbi Elazar ha permesso dunque a Rabbi Shimon di 
rivelare Ohr Haya eleYando Malchut alla Mądre DiYina, al che entram- 
bi i mondi ftirono creati simultaneamente, per cui il mondo inferiore, 
Malchut, e stato creato insieme al Mondo Superiore, Bina, di cui parła 
lo Zohar: IL SILENZIO YALE IL DOPPIO (due mondi). 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



78 


ZOHAR 


19. Rabbi Shimon disse: ^‘Da qui in avanti la perfezione delle pa¬ 
role ^ intesa per dare vita alle sue moltitudini per numero”. Perchć 
questi sono due livelli e ognuno deve essere rilevato, cioć annotato: 
uno si chiama MA e Paltro ML Ml ć quello Superiore e MA e quel- 

10 inferiore. II livello Superiore rileva, parła e dć vita alle proprie 
moltitudini per nu mero, dove la lettera Hey allude al livello che k 
conosciuto e ineguagliato, cioe ML E uguale alla frase ^^HaMotzi 
Lechem"* (Colui che fa nascere il pane dalia terra, una qualita del 
Creatore), dove la lettera Hey si riferisce alla conoscenza del livello 
inferiore che si conosce, cioć MA, £ insieme essi formano un solo 
liyello, Malchut. Thttayia, la Parte Superiore ć MI de Malchui, la 
parte che da vita alle proprie moltitudini per numero, per cui il 
numero 600.000 si riferisce al numero delle Stelle che sono unitę e 
che danno vita a innumereyoli moltitudini. 

Lo Zohar allude alle parole del profeta (Isaia, 40:26): “Solleva i tuoi 
occhi yerso le vette dei Cieli e guarda: Ml barah ELEtf! (CHI HA CRE- 
ATO TUTTI QUESTI?). Colui che da vita alle sue moltitudini per numero, 
Egli chiama tutti per nome; nessuno si nascondera alla grandezza della 
Sua maesta e alla forza del Suo potere. 

La parola “rilevare’' significa “sottolineato dalia lettera Hey"', per 
cui in Malchut devono essere identificati due liyelli: Ml c MA. Con Ta- 
iuto della Luce che e stata ricevuta al momento delLascesa al di sopra 
del Chazeh de AA al Mondo Superiore, Malchut diventa come il mondo 
superiore e prende il nome di Ml, per cui la lettera Hey esce da MA 
(Mem-Hey) e al suo posto sale la lettera Yod. Dunque, Malchut prende 

11 nome di Ml, come il mondo Superiore, e viene omata con le ąualita 
maschili. 

Nonostante ąuesto, MA, il liyello precedente di Malchut, non scom- 
pare. Questo perche il liyello di Ml e fondamentale per trasmettere la 
Luce, la perfezione del “santo dei santi” alle generazioni, ai discendenti 
di Malchut, NRN dei giusti, di coloro che sono inferiori. Tuttayia, la na- 
scita e la procreazione di queste generazioni (i figli) dipende dal nome 
MA. Dunque, se uno dei due {MA o Ml) non e presente in Malchut, essa 
non sara in grado di procreare futurę generazioni, creare nuove anime (i 
Partzufim inferiori colmati di Luce). 

Perció, Malchut FA FIORIRE LE SUE MOLTITUDINI PER NUMERO; que- 
sto e il liyello di Ml, che Malchut eredita dalia Mądre Divina, perche la 
lettera Hey dayanti alle parole “fa fiorire” {Motzi = HaMotzi) allude al 
fatto che Malchut contiene la Luce perfetta, che si chiama “Omamenti”, 
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che riceve da A VI. Questa e la massima Luce che puó colmare Malchut 
nel corso dei seimila anni. 

La stessa lettera Hey indica la presenza della Luce di YESHSUT, il 
livello di MA alPintemo di Malchut. Per cui ąuesto livello deve essere 
anche rilevato ed essere presente in Malchut. E ąuesti due livelli, MI e 
MA, sono presenti in Malchut’. AiZsopra e MA sotto. 

Lo Zohar chiama Malchut il “mondo in rivelazione”. Yale a dire, 
qualunque cosa Malchut riveli, le parti inferiori la ricevono. I consegui- 
menti individuali, le sensazioni individuali della Luce che discendono 
da Malchut sono ció che viene chiamato “il lora mondo”. Allo stesso 
modo, tutto ció che percepiamo eon i nostri organi sensoriali, noi lo 
chiamiamo “il nostro mondo”. Ma non e niente di piu di ció che rice- 
viamo da Malchut del livello piu basso nel mondo di Assiya, Malchut 
de! precedente livello. 

Tuttavia, dovremmo sapere che la nozione corrente de “il nostro 
mondo” indica il conseguimento del livello chiamato “il nostro mon¬ 
do”, cioe la percezione delPuomo della sua definitiva disconnessione 
dal Creatore, il totale senso di disperazione e la realizzazione del pro- 
prio assoluto egoismo. L’uomo puó raggiungere questa percezione solo 
se la Luce spirituale splende su di lui dalPAlto, in contrasto alla quale 
egli vedra il proprio vero stato spirituale. Tuttavia, al fine di raggiunge¬ 
re questo stato, Tuomo deve compiere grandi sforzi nello studio della 
Kabbalah, per attirare su di se Tinfluenza della Luce Circostante {Intro- 
duction to The Study ofTen Sefiwt - Intwduzione allo studio delle dieci 
Sefirot, Paragrafu 155). 

Tuttavia, quando Tuomo raggiunge questo stato, innalza immedia- 
tamente al Creatore una richiesta affinche la propria preghiera (MAN) 
non resti inascoltata e riceve la forza di staccarsi dal “nostro mondo” 
e di salire eon le qualita a un Livello Superiore: Malchut del mondo di 
Assiya. E allora essa diventa il suo mondo. 

Stiamo parlando di livelli molto elevati. La Malchut che viene ri- 
velata e Malchut del mondo di Atzilut, Nukva de ZA. E il fatto che lo 
Zohar la chiami “Divina” indica lo stato di Malchut quando raggiunge 
il livello di MI durante la sua ascesa e il suo rivestimento nel Mondo 
Superiore, nella Mądre Divina. Perció, Malchut stessa e poi chiamata 
“Divina” e il livello di MA e, di conseguenza, chiamato “inferiore”. 

CONOSCE TUTTE LE SUE MOLTITUDINI PER NUMERO: numero signi- 
fica perfezione. La Luce senza il numero indica che la Luce e imperfet- 
ta, mentre la Luce eon il numero e perfetta. Uazione di ZA rispetto al 
passaggio della Luce da Bina a Malchut e descritta nella frase: “I Cieli 
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RACCONTANO LA GRANDEZZA DEL CREATORE”. I Cl ELI (ZA) RACCON- 
TANO (ebraico: Mesaper, dalia parola Mispar^ numero, la perfezione 
della Luce). ZA passa questa Luce ća,AVI o. Malchut^ che si chiama “la 
GRANDEZZA DEL CREATORE”. 

Questa Luce si chiama 600.000, perche i livelli di Malchut indicano 
le unita: ii livello ZA (decine), il livello YESHSUT (centinaia), il livello 
ć\AVI (migliaia) e il livello di AA (decine di migliaia). 

Ci sono due parti in AVI: la loro parte propria, considerata come 
le migliaia, e la parte da Ohr Hochma che viene ricevuta dalia Rosh 
de AA, considerata come AA, cioe, le decine di migliaia. Tuttavia, essi 
non possono essere considerati come il livello completo di AA, ma solo 
come il suo VAK, perche riveste AA dalia Peh giu al Chazeh. E poiche 
PAK = Vav Ketzavot = 6 Sefirot X 10 = 60, il livello di VAK de AA e 
uguale a 60 X 10.000 = 600.000. 

Perció, quando Malchut sale in A VI, riceve un numero completo e 
perfetto, 600.000, dove 60 indica che si tratta semplicemente di VAK, 
perche Malchut non ha ancora raggiunto la Rosh de AA t manca ancora 
di questo livello. II livello 10.000 si riferisce ad AA, la parte che riveste 
\TiAVI, per q\x\AVI sono VAK de AA. Perció, Malchut contiene il nume¬ 
ro 600.000. 

Dunque, in Malchut sono rilevati due livelli. 

• Ml, il livello di AVI che si riveste in Malchut, attraverso il quale 
Malchut riceve il livello del Mondo Superiore e viene chiamata di 
conseguenza, mentre la Luce e chiamata 600.000. 

• MA, il livello di YESHSUT che si riveste in Malchut, attraverso il 
quale Malchut ha una richiesta, la percezione della mancanza di 
Ohr Hochma e chiede di riceverla. Malchut viene perció chiamata 
“il mondo inferiore”. 

Questi due livelli creano un Partzuf dentro Malchut: la sua parte che 
si trova al di sopra del Chazeh si riveste d\AVIt la sua parte che si trova 
al di sotto del Chazeh si riveste di YESHSUT. Perció, nel corso delle 
generazioni, lungo i discendenti di Malchut, ogni Partzuf e composto 
da due parti (livelli): nella Parte Superiore (MI) esiste la Luce chiamata 
600.000 e nella parte inferiore (il mondo inferiore, MA) esiste la man¬ 
canza del numero (della perfezione) in ogni discendente. 

La frase DANNO VITA A innumereyoli SCHIERE non e interpretata 
come qualcosa di inlinitamente grandę. L’aggettivo “innumereyoli” in- 
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dica rimperfezione della Luce che viene ricevuta dalia parte inferiore, 
poiche arriya da YESHSUT, il livello che e senza numero. 

La discendenza di Malchut e dunque definita come imperfetta, poi¬ 
che questi due livelli esistono dentro di lei e sono connessi come se 
fossero una cosa sola. Dunque, ci sono due livelli nella discendenza di 
Malchut: quello Superiore (600.000) e quello inferiore (senza numero). 
Tutiavia, quello inferiore e definito come un’integrazione alla perfezio- 
ne e non viene considerato come un difetto. 

La ragione di ció sta nel fatto che la benedizione del seme, cioe la 
propagazione, dipende solamente dal mondo inferiore, MA, senza nu¬ 
mero, come viene detto nella Torah quando Abramo si lamenta di esse- 
re senza figli (Genesi, 15:5) e la risposta e stata: “Guarda adesso verso il 
Cielo e conta le Stelle. Sei capace di contarle? I tuoi discendenti saranno 
tanti quante sono le Stelle”. Da questo vediamo che dalia mancanza del 
numero, cioe dal nome MA, arriva la benedizione del seme. 

Dunque, dopo tutta la perfezione che Malchut ottiene dalia Luce di 
AVI {MI), Malchut ha una benedizione aggiuntiva da MA, che si chiama 
“la mancanza di un numero” ed entrambi questi livelli sono inclusi nei 
suoi discendenti: le anime e le generazioni. 

20. Di tutti questi 600.000 e di tutte le sue innumereyoli schiere, 
Egli chiama il nome. Cosa vuol dire: ^^chiama il nome”? Se dici che 
“Egli li chiama per nome”, ti sbagli, perche allora sarebbe stato 
detto “li chiama per nome”. l\ittavia, quando questo liyello non 
sale nel nome di Elokim, ma si chiama M/, non produce frutto e 
non riyela ció che e nascosto dentro di se. E sebbene siano stati tutti 
nascosti dentro di esso, cioe che anche se le lettere ELEH sono gia 
ascese, il “prezioso riyestimento” di Ohr Hassadim e ancora nasco¬ 
sto. E mentre e nascosto, non yiene chiamato eon il nome Elokim. 
Per questo Egli ha creato le lettere ELEH ed esse sono ascese nel 
Suo nome: si sono riyestite dei “preziosi indumenti” di Ohr Has¬ 
sadim come risultato del quale ELEH si uniscono eon MI e sono 
chiamati Elo-im, Allora, per mezzo del potere di questo nome, Egli 
li ha portati alla perfezione, definita come “Li chiama per nome”, 
che significa che Egli li ha chiamati per nome e portato ogni genere 
c ogni specie a yiyere in perfezione. Dunque e detto “Egli diede 
VITA ALLE LORO MOLTITUDINI PER NUMERO”: U chiamó tutti per 
nome, cioe eon il nome di Elokim, 
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E gia stato detto che la perfezione della Luce, che e il nome del 
Creatore, Elo-im, discende alle anime, alle generazioni, ai discendenti, 
in due livelli uniti in uno. Questo livello include 600.000 del Livello 
Superiore e le innumerevoli schiere da ąuello inferiore e il nome del 
Creatore discende su entrambi. 

La benedizione del seme dipende completamente da MA, perche e 
stabilito da Ohr Hochma, poiche questa Luce indica la perfezione. Al 
contrario, la Luce senza numero, Ohr Hassadim, deriva precisamente 
dal nome MA . Come gia sappiamo, Ohr Hochma viene accettata sola- 
mente ąuando si e rivestita di Ohr Hassadim. Finche questo rivestimen- 
to non awiene, anche se ELEH salgono in Ml, il nome Elokim (ELO~ 
IM = ELEH + IM) non agisce. 

Dunque e scritto che MI NON GENERA (alcuna progenię), anche 
se il punto di Malchut ha lasciato la mente {Bind) ed e tomata al pro- 
prio posto e tutte le dieci Sefirot e la Luce sono tomate al Partzuf, il 
NOME ELEH E ANGORA NASCOSTO, perche essa non puó ancora riceye- 
re Hochma in assenza di Hassadim. 

Tuttavia, poiche Egli ha CREATO ELEH, cioe Egli ha aggiunto uno 
Zivug allo schermo di MA (il mondo inferiore, Malchut), e apparsa Ohr 
Hassadim, chiamata SENZA NUMERO. Ed ELEH tidmo colmati eon Ohr 
Hassadim, che significa BARAH = HA CREATO ELEH, poiche rivesten- 
dosi di Ohr Hassadim e chiamata BARAH {crc^ziond). Solo in seguito a 
questo essi vengono chiamati ELOKIM, perche e solo dopo la ricezione 
di Ohr Hassadim che essi possono ricevere Ohr Hochma, chiamata “la 
Luce del numero”, la Luce di 600.000; in conseguenza di ció le lettere 
si uniscono e formano il nome completo di Elokim. 

La stessa perfezione (il rivestirsi di Hochma in Hassadim) si estende 
anche alle anime e ai discendenti che emergono dal nome di Elokim. Ed 
Egli e chiamato gon questo nome: tutto ció che emerge e chiama- 
to eon questo nome, eon queste qualita Egli crea tutte le discendenze: 
Partzufim dal Suo Zivug su Ohr Hochma. II nome 600.000 e Hochma, 
INSIEME AD Hassadim, cosi esse avranno la perfezione del nome, cosi la 
Luce rivestira la Luce, poiche esse si sono rivestite del NOME. E perció 
scritto: ‘ Vedi, io li chiamo per nome”, in quanto “chiamare” significa 
ridare vita e portare alla perfezione. 

21. Egli domanda: ^*Qual ó il significato di ‘per mezzo della 
grandezza della Sua forza e abbondanza’?’’. Questo ó il yertice del 
livello, dove tutti i desideri ascendono per restare nascosti. Quello 
forte che era asceso nel nome di Elokim, come e detto: “Questo e il 
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segreto del Mondo Superiore chiamato Mr\ Nessun uomo manca 
del numero 600.000 che Egli ha creato per mezzo del potere di que- 
sto nome. E poichć nessun uomo manca di questi 600.000, ne segue 
che in qualunque luogo i figli di Israele siano perki e siano stati pu- 
niti per le loro trasgressioni, noi abbiamo in seguito trovato che nes- 
suno era scomparso dei 600.000, cosi ogni cosa era rimasta la stessa 
sia in Alto, sia in basso. E proprio come nessuno era scomparso dai 
600.000 in Alto, nessuno era scomparso da questo numero in basso. 

DALLA grandezza DELLA SUA FORZA E DELLA SUA ABBONDAN- 
ZA significa Keter de AVI, chiamata IL YERTICE DEI LIYELLI. Questa e 
Bina di AA, che e diventata Keter de Partzuf AVI, DOYE TUTTI I DESI- 
DERI ASCENDONO {MAN di coloro che sono inferiori) e da qui tutti i 
livelli ricevono. Questo livello e colmato eon Ohr Hassadim ed esiste 
in perfezione anche in assenza di Ohr Hochma, poiche la sua Luce di 
Hassadim arriva da GAR de Bina (\\ AA. In altre parole, esso ha una 
potente Luce di Hassadim che, sebbene ąuesto livello sia emerso dalia 
Rosh de AA, non viene considerato come se lo avesse lasciato, per cui 
non sente alcun bisogno di Ohr Hochma. Questo livello, Keter di AVI, 
e la Rosh di tutti i livelli nel mondo di Atzilut, da cui AVI, YESHSUTc 
ZON ńcQ\ono la Luce. 

QUELL0 forte E IL SEGRETO DEL MONDO SUPERIORE, la proprieta 
di MI che e presente in Malchut, da dove discende il numero 600.000, 
per cui essa riveste il Mondo Superiore, .4 K/. Perció, e scritto NESSUNO 
SCOMPARE DA QUEI 600.000, perche li Malchut riceve Ohr Hochma, 
che si chiama 600.000. Dunque, e detto che COME NESSUNO ERA scom¬ 
parso IN Alto, cosi lo e stato in basso, perche Malchut riveste /4F/, 
come e descritto nella frase: LA MĄDRE ADORNA LA FIGLIA CON I SUOI 
STESSI ORNAMENTI, attraverso i quali Malchut diventa completamente 
uguale ad AVI. E proprio come la Luce di AVI t perfetta (e questa e la 
ragione per cui e chiamata 600.000 e NESSUNO E SCOMPARSO, cioe, nes- 
suna mancanza di Ohr Hochma e sentita), Malchut e perfetta in questo 
numero, che significa NESSUNO E SCOMPARSO IN BASSO. 
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22. Rabbi Hamnuna-Saba disse: “Nelle prime quattro parole 
della Torah, IN PRINCIPIO IL CREATORE CREÓ Et - Bereshit Barak 
Elokim Et, le prime due parole iniziano eon la lettera Bet e le due 
successive iniziano eon Aleph'*'^ (la lettera y4/€/7/f si pronuncia sia “A” 
sia “E”). E detto: “Ouando il Creatore pensó di creare il mondo, 
tutte le lettere erano ancora occultate e anche duemila anni prima 
della creazione del mondo, il Creatore le o$servava e si dilettava a 
giocare eon loro. 

Nel linguaggio della Kabbałah, la stessa frase appare nel modo se- 
guente: quando il Creatore {Bind) decise di creare il mondo {ZON del 
mondo di Atziłut), i Kelim di ZON {Zeir Anpin e Nukva) erano ancora 
in Bina. Hochma e Bina {Aba ve Ima - AVT) sono chiamate “i duemila 
anni”. Prima della creazione del mondo (la nascita di ZON), tutte le 
lettere (i Kelim di ZON) esistevano in AVI sotto forma di MAN e una 
MAN stimola sempre in Colui che e Superiore un desiderio di prender- 
sene cura. 

Rispetto al Partzuf inferiore, Colui che e Superiore e chiamato il 
Creatore, perche da Lui e stato generato e qualunque cosa riceva colui 
che e inferiore, gli deriva direttamente da Colui che e Superiore. Infatti, 
si potrebbe dire che questo e tutto ció che Colui che e Superiore desi- 
dera: tutta la Sua esistenza ha un senso solamente rispetto a colui che e 
inferiore. Perció, Colui che e Superiore e sempre in attesa di una sincera 
richiesta di ascendere spiritualmente da parte di colui che e inferiore; 
questa richiesta si chiama MAN. Stabilito che questo desiderio e since- 
ro, Colui che e Superiore, risponde immediatamente e trasmette a colui 
che e inferiore la potente Luce della correzione. 

Poiche colui che e inferiore e ZON del mondo di Atzilut e tutto ció 
che si trova sotto questo Partzuf {\Md\ i mondi di ABYA e il nostro mon- 
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do) e considerato una parte di esso, K/ del mondo di Atzilut costituisce 
il Partzuf SupęńoTc. 1 desideri e le ąualita di ZON si chiamano “let- 
tere” e qui lo Zohar spiega le proprieta eon cui ZON (owero i mondi 
spirituali e il nostro mondo, noi stessi) e stato creato, quali proprieta 
siano desiderabili, quali richiedano una correzione e come si raggiunge 
questa correzione. 

Poiche le qualita della futura Creatura sono determinate dalio scopo 
del Creatore nella sua creazione, si dice che, anche prima della creazio- 
ne del mondo, il Creatore giocasse eon le lettere. La parola “giocava” 
suggerisce che Tinterazione del Creatore eon la creatura e come il Suo 
gioco eon il leviatano (il leggendario mostro marino), cioe eon la pro¬ 
prieta che e opposta a Lui. Al la fine della correzione tutte le lettere si 
uniranno e formeranno il solo nome del Creatore. 

L’ordine delPalfabeto ebraico indica la discesa dalPAlto della Luce 
Diretta, la Luce Interiore che colma il Partzuf. L’ordine inverso del- 
le lettere, partendo dalia fine delLalfabeto, si riferisce alPascesa della 
Luce che Ritoma. L’ordine diretto delPalfabeto si riferisce alla miseri- 
cordia, mentre Tordine inverso si riferisce alla legge severa e alle restri- 
zioni sulPuso dei desideri egoistici. 

Quando Adamo peccó, le lettere si staccarono da lui e in lui rimasero 
solo le lettere Shin e Tav (i Kelim per la Luce di VAK di Nefesh). Da lui 
scomparvero i Kelim per la Luce di Neshama, che sono rappresentati 
dalie lettere da Aleph a Yod\ le lettere da Yod a Kuf, che sono i Kelim 
per la Luce di Ruach; e, infine, le lettere Kuf e Reish, che sono i Kelim 
per GAR di Nefesh. 

Questa e la ragione per cui Adamp diede a suo figlio, nato dopo il 
peccato, il nome SHeT {Seth): Shin-Tav., secondo le due ultimę lettere 
delPalfabeto, che rappresentano i Kelim che erano rimasti in lui. II KU 
Shin-Tav e adatto solo per la Luce che Ritoma dal basso verso TAlto, 
ma non per la ricezione della Luce Superiore dalPAlto verso il basso. 
Tuttavia, dopo aver ricevuto Yesod di ZeirAnpin (la lettera Yod), Shin- 
Tav si trasforma nella combinazione Shin-Yod-Tav. E, se il Creatore 
crea il mondo eon la lettera Bet, essa poi si pone tra Shin e Tav e for¬ 
ma la parola Shabbat {Sh-B-T), lo stato della perfezione spirituale, lo 
scopo della creazione. Per questa ragione, la prima parola della Torah, 
Bereś hit, e composta da: Bara (creó) Sh(in)-Y{od)-T(av). 

23. Quando il Creatore pensd di creare il mondo, tutte e lette¬ 
re dell’alfabeto yennero da Lui in ordine inverso, dalFultima (7av) 
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alla prima (Aleph). La lettera Tav entró per prima e disse: “Signore 
del mondo! E bene per Te creare il mondo eon me, eon le mie pro- 
priet^. Perehe io sono il sigillo sul Tuo anello, ehiamato EmeT (ve- 
rit^)y che hnisee eon la lettera Tav, Questa ć la ragione per la quale 
Tu sei ehiamato verita, per la quale sarebbe opportuno ehe il Re 
iniziasse TunWerso eon la lettera Tav e ereasse il mondo attraverso 
di lei, attraverso le sue proprieta”. 

11 Creatore rispose: “Th sei bella e sineera, ma non meriti ehe il 
mondo ehe io ho eoneepito sia ereato eon le tue proprieta, poiehe 
tu sei destinata a essere segnata sulla fronte di eoloro ehe saranno 
veramente fedeli, eoloro ehe adempiranno tutta la Torah da Aleph 
a Tav (dalia prima lettera alPultima) e ehe periranno a eausa tua’’ 
(Talmud Bavliy ShabbaU 55). 

Cosa significa un determinato nome del Creatore? II nome delFog- 
getto spirituale indica il modo in cui Tuomo puó ricevere la Luce che 
colma queiroggetto, il modo in cui Tuomo puó raggiungere il proprio 
livello spirituale. Parlando in senso generale, le ventidue lettere sono le 
dieci Sefirot-Kelim neWIbur (fasę embrionale) del futuro Partzuf nella 
Sefira Yesod, perehe ąuesto e il luogo in cui viene posto lo schermo 
deirembrione del nuovo Partzuf. Ecco perehe Yesod e ehiamato “nu- 
mero”: poiehe misura Tampiezza di un nuovo Partzuf. 

Considerando che ogni nome determina le specifiche proprieta spi- 
rituali e gli stati delLoggetto, si puó capire a cosa ci si riferisce eon il 
cambiamento di nome, luogo o azione. 

HaYaYaH e la base di tutte le lettere, ma il riempimento di ogni 
lettera chiarisce la lettera stessa. II riempimento di una lettera viene 
sentito quando la lettera viene pronunciata. Mentre leggiamo la lettera 
Yod, nella paro la HaYaYaH (Yod~Hey—Yav—Hey)., di fatto pronunciamo 
tre suoni (y-o-d); sebbene scriviamo solo una lettera, i suoni “o-l^v” 
e ''d~Dalef' si odono insieme al suono “y”. Quando diciamo “//ey”, il 
suono “ey” (Yod o “ey”) segue il suono “h”. Ció chiarisce il nome Ha¬ 
YaYaH nel corso del processo della sua manifestazione. 

La forma del Creatore e le Sue proprieta sono rivelate nelle Sue 
azioni; dunque, le tre linee in Bina (il Creatore) sono impresse e agisco- 
no nei Suoi esseri creati (i mondi inferiori) come un sigillo e la relativa 
impronta. Perció, il nome MB esiste in Bina, come in ZA e Malchut. 
Tuttavia, in ZA questo nome e diviso in dieci espressioni e trentadue 
forze della creazione di Elokim, che creano Malchut, \?i creatura. 
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Bina e indicata dalia letiera Mem, Malchut, da Bet; il nome MB 
indica la creazione di Malchut da parte di Bina. La lettera Aleph indica 
ZA, che passa tutte le ventidue lettere (da Aleph a Tav) a Malchut {Bet). 
Questa e la ragione per cui Malchut e chiamata ET {Aleph pronunciato 
come 'E"-Tav). 

Malchut e la parte centrale della creazione ed e il suo scopo. Essa e 
la sola creazione e comprende tutti i mondi eon tutti coloro che li abi- 
tano, noi compresi. In base ai suoi stati, le parti di Malchut o Malchut 
stessa (che e una cosa sola) hanno varie proprieta, indicate da differenti 
combinazioni di lettere. Per questa ragione, le parti di Malchut, ricevo- 
no vari “codici” (combinazioni) di lettere (proprieta) o nomi. 

Tutte le parole nel mondo hanno origine qui, in Malchut. Non c’e 
una sola proprieta nel mondo che non sia inclusa in Malchut. Ogni pro¬ 
prieta di Malchut, ognuna delle creature (perche tutte le creature sono 
sue parti), e indicata dalia proprieta che la distingue dalie altre, dalPuni- 
ca combinazione di lettere-proprieta che formano il suo nome. 

Malchut e chiamata Shechina (Divinita), poiche e colmata eon la 
Luce, Shochen (Abitante, il Creatore). II Creatore e chiamato Shochen 
quando Malchut Lo percepisce in questo modo, dentro di se. Se Tuomo, 
essendo parte di Malchut, si purifica, parzialmente o completamente, 
dalPegoismo, colma i propri desideri corretti eon la Luce (il Creatore) 
e diventa parte della Shechina. 

Malchut e composta da quattro parti che sono denominate attraverso 
le loro proprieta (chiamate anche facce): la faccia di un leone, la faccia 
di un bue, la faccia di un’aquila e la faccia di un uomo. Malchut e anche 
paragonata a un nocciolo spirituale, circondato da quattro rivestimen- 
ti, che corrispondono alle quattro Klipot (forze impure): Ruach Se 'ara 
(Vento di Tempesta), Anan Gadol (Grandę Nuvola), Esh Mitlakachat 
(Fiamma che Incendia) e Noga (Radiosita). 

La Kabbalah puó descrivere le azioni spirituali sia eon i nomi delle 
Sefirot e dei Partzufim, sia eon i nomi di HaYaYaH, EKYEH e cosi via, 
eon i loro riempimenti e Gematriot (plurale di Gematria, il valore nu- 
merico). Sebbene il linguaggio piu usato sia quello delle Sefirot e dei 
Partzufim, a volte, parallelamente o simultaneamente al primo, puó es- 
sere applicato anche il linguaggio di HaYaYaH eon il suo riempimento. 

La maggior parte dei termini kabbalistici ha una forma composta: 
Maatzil (il Creatore) deriva dalia parola Tzel (ombra), dato che la Cre- 
atura si manifesta dalFoccultamento del Creatore, dalie Sue restrizio- 
ni. Un altro nome del Creatore e Boreh (combinazione di Bo, vieni, e 
Re'eh, vedi). 
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Un nome indica un conseguimento. Dopo aver raggiunto un ogget- 
to, ruomo gli da un nome. Allo stesso modo, Tuomo da un nome al 
Creatore, in base alle proprieta che egli raggiunge, a come Lo percepi- 
sce. Ci sono parecchi nomi del Creatore basati sulle Sue proprieta. Per 
esempio, il nome del Creatore EMET, “Yerita”, si basa sulla percezio- 
ne della Sua Luce dentro il Partzuf. 

Di seguito sono elencati i nomi del Creatore eon i corrispondenti 
nomi delle Sefirot. 

• Keter: Aleph-Hey-Yod-Hey {EKYEH). 

• Hochma: Yod-Hey (YA). 

• Bina: HaYaYaH eon la punteggiatura Segol-Holam-Hińk, come 
Elokim: Yod(Yod-Vav-Dalet) - Hey (Hey-Yod) - Vav (Vav-Aleph- 
Vav) - Hey {Hey-Yod). 

• Hesed: Aleph-Lamed = EL (pronunciato KEL). 

• Gevura: Aleph-Lamed-Hey-Yod-Mem {ELOKIM). 

• Tifferet: Yod-Hey-Vav-Hey {HaYaYaH senza punteggiatura). 

• Neizah: HaYaYaH TZEYAOT 

• Hod\ ELOKIM TZEYAOT. 

• Yesod: Shin-Dalet-Yod = SHADDAY. 

• Malchut: ADONAY (pronunciato ADNT). 

X’unione tra i due mondi, quello Superiore e quello inferiore, e in- 
dicato dalie parole HaYaYaH-ADNI, che comportano Tascesa di Mal- 
chut-ADNI al livello di Bina-HaYaYaH eon la punteggiatura di Elokim. 

11 nome ZA di HaYaYaH deriva dalia linea destra {Hesed) e il nome 
ADNI dalia linea sinistra {Gevura). L’unione di queste due linee forma 
la linea di mezzo, dove la Luce di Hochma splende grazie alla presenza 
della Luce di Hassadim della linea destra. Questo stato e indicato dalia 
combinazione dei due nomi HaYaYaH-ADNI: 

^^^^^^ph-HEY—Dalet-YAY—Nurt—HEY—Yod. L’unione {Zivug) di 
T^A e della sua Nukva e indicata mescolando i due nomi. 

HaYaYaH-ADNL. Yod—Aleph—Hey—Dalet—Yav—Nun—Hey-Yod. La 
lettera alPinizio, indica la Luce di Hochma in ZA, mentre alla fine 
si riferisce al passaggio di questa Luce a Nukva. 

Come conseguenza della seconda restrizione, Malchut e ascesa in 
e domina Bina e ZA eon il proprio desiderio. Poiche e impossi- 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



90 


ZOHAR 


bile ricevere la Luce di Hochma nelle tre Zefirot Bina, ZA e Malchut, 
che sono dominate dal desiderio egoistico di Malchut, nel Partzuf non 
e presente la Luce di Hochma^ mentre e presente soltanto la Luce di 
Hassadim. 

Questa situazione viene indicata nel modo seguente: la lettera Yod 
entra nel la parola Luce {Ohr contiene le lettere Aleph-Vav-Reish, che 
significano la Luce di Hochma) e forma la parola Avir (aria, che contie¬ 
ne le lettere Aleph-Vav-Yod~Reish)y che significa la Luce di Hassadim. 
Se il Partzuf ritoma allo stato di Gadluł, la lettera Yod ne esce, ed esso 
viene ricolmato dalia Luce di Hochma. Di conseguenza, Avir (aria) di- 
venta Ohr (Luce). 

HaVaYaH non colmato indica il Partzuf Keter. HaYaYaH eon il ri- 
empimento di AB (72) indica il Partzuf Hochma (AA). HaYaYaH eon il 
riempimento di SAG (63) indica il Partzuf Bina (AYI). Insieme, ąuesti 
tre HaYaYaH, formano le lettere MB (42), il sacro nome della Luce che 
corregge le anime eon la sua influenza sul Kli^ lo schermo. 

Tutto ció che e stato creato e il desiderio di ricevere piacere, che 
noi chiamiamo “creature”. Solo ąuesto desiderio e stato creato e nien- 
te altro. Tutti i mondi e tutti coloro che li abitano, il nostro mondo eon 
tutto ąuello che c’e dentro, non sono altro che livelli del desiderio di 
ricevere piacere. LTntensita del desiderio determina la collocazione 
della creatura nel regno spirituale; il luogo in cui e situata tutta la 
creazione, eon il nostro mondo, che e il punto piu basso della creazio- 
ne. L’attuale posizione delLuomo (il mondo, il suo livello spirituale) 
determina il particolare tipo di piacere che egli desidera, quanto egli 
sceglie di godere. 

Perche la creatura possa emergere dal Creatore, la Luce che emana 
da Lui deve discendere attraverso quattro fasi, mentre la quinta fasę 
percepisce se stessa gia come un desiderio separato e indipendente (dal 
Creatore) di godere proprio della Luce che emana dal Creatore. 

Dopo essere emerso dal Creatore, come risultato delFemanazione 
sequenziale della Sua Luce, il desiderio di ricevere il piacere (KU, vaso) 
e composto da altre cinque parti, che vengono indicate eon le seguenti 
lettere: Yod rovesciata, Yod, Hey, Yav ed Hey. Queste cinque parti (quat- 
tro lettere) formano il nome del Creatore HaYaYaH, perche il Kii da al 
Creatore un nome in base alla propria percezione di Lui, in base alla 
propria percezione della Luce che lo colma. La Luce che colma il KU si 
chiama “riempimento”. 
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II KU creato dal Creatore e diviso in cinque parti, chiamate “i mon- 
di”. Ogni mondo e, a sua volta, diviso in altre cinque parti, chiamate 
Partzufim (facce). A sua volta, ogni Partzuf (singolare di Partzufim) e 
composto da cinque parti, chiamate Sefiroi. In tutto, ci sono 5X5X5 = 
125 oggetti o livelli spirituali, da! piu basso in assoluto fino al Creatore 
Stesso. 

Ogni Partzuf e composto da cinque parti {Sefirot), indicate attra- 
verso un punto e quattro lettere: Keter-^wnio + Hochma-Yod + Bina- 
Hey + ZA-Vav + Malchut-Hey = HaYaYaH. La differenza tra ognuno 
dei 125 Partzufim si trova nel tipo di Luce che li colma, mentre, il noc- 
ciolo del KU, le lettere HaYaYaH, rimane lo stesso. Un desiderio non 
puó apparire, a meno che la Luce del Creatore non sia precedentemente 
passata attraverso le cinque fasi; solo la quinta fasę e considerata come 
la nascita di una nuova creazione (desiderio). 

Tutto Tuniyerso (tutti i mondi) non e nienfaltro che le dieci Sefirot 
o il nome del Creatore HaYaYaH. 


SEFIRA 

LETTERA 

PARTZUF 

MONDO 

LUCE 

Keter 

Uestremita della lettera Yod 

Galgalta 

AK 

Yechida 

Hochma 

Yod 

AB 

Atzilut 

Haya 

Bina 

Hey 

SAG 

Beria 

Neshama 

ZA 

Vav 

MA 

Yetzira 

Ruach 

Malchut 

Hey 

BON 

Assiya 

Nefesh 


II riempimento di HaYaYaH eon la Luce e chiamato Sua rivelazio- 
ne. Quindi, le lettere emergono dalio stato di occultamento quando non 
sono piene. In tutto ci sono cinque Partzufim: Keter {Galgalta), AB, 
SAG, MA e BON. II primo, Partzuf Keter, e quello principale ed e la 
fonte di tutto il resto. Le sue dieci Sefirot sono l’evidenza (interiore) di 
HaYaYaH, perche ognuna delle quattro lettere del suo HaYaYaH esce 
ftiori, rivelando un nuovo Partzuf che la riveste. 

Quindi, partendo dal Partzuf Keter-Galgalta, dalia lettera Yod ar- 
riva il Partzuf Hochma {AB), dalia lettera Hey arriva il Partzuf Bina 
(SAG), dalia lettera Yav arriva il Partzuf ZA {MA) e dalia lettera Hey 
aiTiva il Partzuf Malchut {BON). Dunque, il Partzuf Keter e indicato 
da un HaYaYaH rivelato e i Partzufim che lo rivestono sono indicati 
da HaYaYaH colmato. La rilevazione di HaYaYaH, eon la Luce che lo 
colma, e chiamata Miluy (riempimento). Per brevita, quando si nomina 
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ii Parizuf, viene introdotto il concetto di Gematria. La Gematria e ii 
valore numerico della Luce che colma il Partzuf. 

La Saggezza {Hochmd) e chiamata il calcolo (Heshboń)^ Gematria. 
Un calcolo viene compiuto solamente in un luogo in cui viene ricevuta 
la Luce; 

1. viene fatto un calcolo preliminare per stabilire ąuanta Luce il 
Partzuf puó ricevere per il bene del Creatore; 

2. la Luce viene ricevuta in base a questo calcolo; 

3. si calcola la quantita ricevuta, chiamata Miluy, Gematria. 

Malchut non puó ricevere la Luce di Hochma senza la Luce di 
Hassadim e, in questo caso, Hochma non puó splendere in lei. Allora, 
Malchut ascende in Bina e diventa come un embrione dentro di lei e 
attraverso di lei riceve la linea destra, Hassadim. Dopo aver unito gli 
stati passati e presenti, Malchut riceve Hochma in Hassadim e la Luce 
di Hochma splende in lei. Tutte queste azioni di Malchut sono accom- 
pagnate da calcoli, chiamati Gematriot. 

La Gematria (il valore numerico) del Partzuf non colmato dalia 
Luce, la Gematria di HaYaYaH vuoto, e la seguente. 

HaVaYaH= Yod + Hey + Vav-^ Hey = \0 + 5 + 6 + 5 = 26. 

La Gematria di HaYaYaH colmato e formata dal riempimento di 
ogni lettera; in ebraico, ogni lettera ha un nome completo: A-Aleph, B- 
Bet e cosi via. Dunque, ci sono quattro tipi di riempimento di HaYaYaH. 
\)AB, 2) SAG, 3) e 4) BON. 

1. HaYaYaH eon il riempimento di AB. 

Yod: Yod+ Yav + Dalet= 10 + 6 + 4 = 20 
Hey : Hey + Yod = 5 + 10= 15 
Yav: Yav + Yod + Vav = 6 + 10 + 6 = 22 
Hey. Hey + Yod= 5 ^ \6 = \S 

In tutto: 20 + 15 + 22 + 15 = 72 = AB, dove “A” indica la lettera 
Ayin = 70 e non Aleph == 1. HaYaYaH, colmato eon la Luce, si chiama 
Partzuf AB {Partzuf Hochma), perche la lettera Yod eon il suo riempi- 
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mento indica la Luce della saggezza, Ohr Hochma. Tale riempimento si 
chiama ""HaVaYaHeon il riempimento di Yod\ 

2. HaYaYaHeon il riempimento di SAG. 

U Partzuf che e colmato eon la Luce della Misericordia, Ohr Hassa- 
dim, si chiama SAG, perche la sua Gematria e la seguente. 

SAG = Samech (60) + Ghimel (3) = 63: 

Yod: Yod + Vav + Dalet = 10 + 6 + 4 = 20 
Hey: Hey + Yod = 5 + 10= 15 
Vav: Vdv + Aleph + Vav = 6+1+6=13 
Hey : Hey + Yod = 5 + 10= 15 

In totale: 20+ 15 + 13 + 15 = 63 = Samech + Ghimel = SAG. 

Se i Kelim e il loro riempimento originano dalia prima restrizione, la 
lettera Yode presente nel riempimento di HaYaYaH. E se i Kelim sono 
colmati eon la Luce della seconda restrizione, e la lettera Aleph a essere 
presente nel riempimento di HaYdYaH. La difFerenza tra il Gematriot 
di AB e di 5/4G sta nel riempimento della lettera Vav\ la Gematria di 
Vav nel Partzuf AB e 22 (dal riempimento di Ohr Hochma), mentre la 
Gematria di Vav nel Partzuf SAG e 13 (dal riempimento di Ohr Hassa^ 
dim). Da ąuanto detto sopra e chiaro che il Partzuf AB ha origine dalia 
prima restrizione, mentre la lettera Vav (ZA) nel Partzuf SAG ha origine 
dalia seconda restrizione. 

3. HaYaYaH eon il riempimento di MA. 

Yod: Yod + Yav + Dalet = 20 
Hey: Hey + Aleph = 6 
Yav: Yav + Aleph + Yav = 13 
Hey: Hey + Aleph = 6 

Questo riempimento di HaYaYaHe chiamato 20 + 6+ 13 + 6 = 45 = 
Mem (40) + Hey (5) = MA (la lettera Hey si pronuncia “ah”). 

4. HaYaYaH eon il riempimento di BON. 

Yod: Yod + Yav + Dalet = 20 
Hey : Hey + Hey = 10 
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Kav: yav + kay = 12 

Ney : Hey + Hey = 10 

Questo riempimento di HaYaYaH si chiama 20 + 10 + 12 + 10 = 
52 = Nun (50) + Bet (2), pronunciato come BON^tr semplicita. Questa 
e la Gematria del Partzuf Malchut ed e equivalente al doppio del valore 
di HaYaYaH non colmato: HaYaYaH = 26 e 26 X 2 = 52 = MA. 

11 Partzuf Malchut non puó ricevere la Luce del Creatore a causa 
della mancanza dello schermo. Peró puó ricevere passiyamente quanto 
il Partzuf ZA gli dona. Dunque, il duplice 26, rappresenta il fatto che 
tutto ció che Malchut ha, le arriva da ZA. 

Dai quattro tipi di HaYaYaH risulta chiaro che la radice della crea- 
zione non e ne il Partzuf Hochma^ ne Bina, ma solamente ZA, poiche 
esso e il primo Partzuf costruito sulla seconda restrizione. 

Le prime dieci Sefirot sono situate nel Partzuf Keter, mentre i 
Partzufim AB, SAG, MA e BON sono solamente dei rami che si allun- 
gano dal primo Partzuf. Tuttavia, quando la Luce si spande dentro il 
Partzuf contiene cinque Luci interiori NRNHY e cinque Luci esteriori. 
Le cinque Luci esteriori di Bina escono dalForecchio destro e le cinque 
Luci interiori di Bina escono da quello sinistro. Le cinque Luci esteriori 
di ZA escono dalia narice destra e le cinque Luci interiori di ZA escono 
da quello sinistro. 

Poiche le due Malchuyot (plurale di Malchut) sono lontane Pu¬ 
na dalPaltra, come un ramo del nostro mondo, i buchi delle orecchie 
delTuomo sono separati e distanti. Le due narici sono separate da una 
distanza piu breve, mentre le cinque Luci interiori ed esteriori della 
Luce comune della bocca {Peh), escono dalia stessa apertura. Dunque, 
poiche escono dalia bocca, esse si scontrano e si intrecciano e, come 
conseguenza del loro scontro, nascono le lettere (Kelim). 

Poiche le ventidue lettere hanno origine da Bina-SAG = Samech + 
Ghimel = 60 + 3 = 63,1’apertura attraverso la quale escono si chiama 
63 + 22 = 85 = Pey + Hey = PeH (bocca). Le lettere escono dalia Peh 
di ZA, in quanto li si trova Yesodći Ima. 

Abbiamo ricevuto tutta la Torah, tutta la conoscenza sui mondi 
spirituali, dai nostri Grandi Patriarchi, che sono ascesi spiritualmente 
al di sopra del nostro mondo, hanno percepito i Mondi Superiori e ne 
hanno formulato delle descrizioni. Questo e il modo in cui abbiamo 
ricevuto tutta la Torah, sia la parte scritta, sia quella orale. 
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Noi non possiamo immaginare il mondo spirituale, perche i nostri 
organi sensoriali non sono in grado di farlo. Dunąue, per descrivere gli 
oggetti e i concetti che non sono ancora raggiungibili per noi, i kabba- 
listi utilizzano varie tecniche e vari linguaggi. Tutta la Torah parła solo 
della creazione, del govemo e della correzione del mondo; non parła 
di fatti storici, di ełementi geografici e di niente ałtro del genere. Come 
e detto nella stessa Torah, la Torah rappresenta i nomi sacri, cioe le 
manifestazioni del Creatore, i livelli e i metodi per arrivare a Lui. 

I kabbalisti, coloro che ascendono al mondo spirituale e, in questo 
modo, stabiliscono un contatto diretto eon il Creatore, ci trasmettono 
queste informazioni usando ąuattro linguaggi. 

1. 11 linguaggio di TaNaKh {Torah - Pentateuco, NeviHm - Profeti, 
Ketuvim - Scritti/Agiografia). Questo e il linguaggio della Torah 
scritta. 

2. 11 linguaggio delle leggi. 

3. 11 linguaggio delle leggende. 

4.11 linguaggio delle Sefirot e dei Partzufim, owero il linguaggio del¬ 
la Kabbalah. 

Tutti i linguaggi trattano lo stesso argomento: come possiamo rag- 
giungere il Creatore mentre stiamo ancora vivendo in ąuesto mondo. 
Questo e, infatti, il solo scopo per cui siamo stati creati e, in base 
al progetto del Creatore, dobbiamo dedicare tutte le nostre abilita fi- 
siche, mentali e spirituali solamente a tale scopo. Se desiderassimo 
solamente ąuesto, useremmo, naturalmente, il nostro linguaggio solo 
per ąuesto scopo. Infatti, tutto ció che ci e stato dato ci serve solo per 
Tadempimento di ąuesto scopo specifico: raggiungere la percezione 
del Creatore mentre stiamo vivendo in ąuesto mondo. 

E ąuesta e la ragione per cui 1’ebraico e la prima lingua che il 
genere umano ha imparato. Ma nel corso del tempo, mentre il ge¬ 
nere umano si allontanava dalPadempimento della propria missione, 
sono State concepite altre lingue. Anche tutte le altre lingue del mondo 
hanno il loro intimo significato, ma poiche il loro alfabeto non ci e 
stato rivelato dai kabbalisti, noi studiamo le forze spirituali riferendoci 
alPalfabeto ebraico, origine di tutti gli altri alfabeti. 

Ogni Partzuf e diviso in due parti: destra e sinistra. La parte destra 
e composta da Ramach = Reish - Mem - Chet = 248 parti (organi) 
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colmati eon la Luce di Hassadim; la parte sinistra e composta da Sha- 
sah = Shin - Samech - Hey = 365 parti (tendini) colmati eon la Luce 
di Hochma. ZA e chiamato “voce”; egli e generalmente la Luce di Has- 
sadim. Ma quando si unisce a Malchut, chiamata “discorso”, Malchut 
riceve da ZA la Luce di Hassadim eon Hochma e, dunque, il “discorso” 
e formato. 

Le sette Sefirot principali di ZA si chiamano “i sette Cieli”. I settanta 
nomi di ZA hanno origine dalie 70 (7 X 10) Sefirot di ZA. ZA stesso si 
chiama “Cielo” e Malchut si chiama “terra”. Le Sefirot di ZA si chia¬ 
mano anche Ruach, a causa della Luce di Ruach presente dentro di 
esse, che ascende in Bina (orecchie) trasformandosi in suono: Hochma 
nelLorecchio sinistro, Hassadim in quello destro. 

C’e una differenza tra il linguaggio e Talfabeto, cosi come nel mon- 
do ci sono uomini che sanno parlare, ma non sanno leggere e scrivere. 
II linguaggio parlato piu antico e quello di TaNaKh, che risale al tempo 
di Adamo. II linguaggio delle leggi ha avuto origine da esso, seguito da 
queIlo delle leggende. Tutti questi linguaggi si sono uniti e ognuno di 
essi in particolare viene usato nelle sacre scritture. 

II linguaggio della Kabbalah e stato Tultimo a svilupparsi. E quello 
piu complesso, perche, per poterlo comprendere, e necessario percepire 
le categorie spirituali di cui parła. La Kabbalah e anche il linguaggio 
piu preciso di tutti. E il solo linguaggio che puó rendere in modo aceu- 
rato tutte le informazioni spirituali. 

Tuttavia, solo attraverso uno studio diretto eon un maestro kabbali- 
sta, uno studente puó imparare questo linguaggio e afferrame le infor¬ 
mazioni. E poiche per molte generazioni ci sono stati solo pochi kabba- 
listi, non uniti tra loro, il linguaggio della Kabbalah e stato 1’ultimo a 
svilupparsi. Anche oggi puó essere “imparato” soltanto direttamente da 
un maestro kabbalista. 

Inizialmente, i kabbalisti, avevano cifrato la propria conoscenza del 
mondo spirituale eon le lettere, i cui punti essenziali rif!ettevano le in- 
terrelazioni delle forze spirituali. In altre parole, ogni livello spirituale 
e caratterizzato da una singolare interrelazione di forze spirituali. In- 
dicando ogni qualita spirituale eon un particolare simbolo, se ne puó 
descrivere Finterrelazione, cosi come il prodotto generale delFunione 
delle forze spirituali di ogni livello, cioe la sua essenza. 

Dunque, i kabbalisti, hanno creato le ventidue lettere delFalfabeto 
ebraico. Lo Zohar ha posto molta attenzione ad analizzare la connessio- 
ne tra le lettere e ció aiuta lo studente a sintetizzare la sua conoscenza 
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e a trovare nuove strade per scoprire le forze spirituali che ha dentro di 
se e come agiscono. 

Come scrive il nostro progenitore Abramo, nel suo Libro della Cre- 
azione (Sefer Yetzira), le lettere rappresentano le pietre sulle quali viene 
costruito redificio, la parola. Come ci dicono i nostri saggi, il mondo 
e stato creato eon le lettere del “linguaggio sacro”, dove ogni lettera 
rappresenta una certa forza sacra, spirituale e altruistica della creazione. 

Le proprieta di questa forza si riflettono nelle linee delle lettere, 
neirimportanza di ognuna rispetto alle altre, nel la loro potenziale com- 
binazione eon altre, nei suoi segni di punteggiatura, nei suoi accenti, 
nelle sue notę, nel suo valore numerico (Gematria) e nelle sue varianti. 

Quanto detto riguarda solamente le lettere separate e le loro combi- 
nazioni. Ci sono anche certe regole che ci permettono di deteiminare le 
proprieta delle forze spirituali non dalie lettere, ma dalie parole. Inoltre, 
molto spesso, possiamo sostituire le lettere o anche intere parti di una 
parola eon lettere simili. 

11 linguaggio stesso, le radici delle sue parole, indicano le proprieta 
delfoggetto spirituale che descrivono. Per esempio, Adamo ha origine 
dalia parola Adama, terra, che ne enfatizza Tinsignificanza, e dalia pa¬ 
rola Adamek, simile (a Colui che e Superiore), che ne enfatizza Tele- 
yatezza. II nome Yaakov (Giacobbe) deriva dalia parola Ekev, aggirare 
(Esau). Ci sono molti esempi come questi nella Torah, in cui ogni cosa 
prende il nome della sua radice, come ognuno prende il cognome dal 
proprio padre. 

Una volta che abbiamo stabilito che, per descrivere azioni spirituali, 
invece del linguaggio delle Sefirot e dei Partzufim puó essere usata una 
certa combinazione di lettere (Kelim, linguaggio delle lettere), Tintera 
descrizione dei mondi spirituali equivale a riprodurre oggetti e azioni 
sotto forma di lettere o loro combinazioni. Questo e il modo in cui e 
scritta Tintera Torah. Pertanto valgono i seguenti fatti. 

a) La forma di ogni lettera e gli elementi della sua struttura indicano 
tutte le proprieta e lo stato generale delPoggetto spirituale, Sefira o 
Partzuf, che questa particolare lettera descrive. 

b) L’ordine delle lettere in una parola indica la connessione tra gli 
oggetti spirituali, Sefirot, e le loro proprieta e azioni ćondivise. II 
conseguimento del significato spirituale di una parola significa Ta- 
scesa al livello spirituale delLoggetto. Quando accade ció, colui 
che lo ottiene “diventa” proprio questa parola, assume il suo nome. 
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U nome di un uomo continua a cambiare durante la sua ascesa lungo 
i livelli spirituali; dipende dal livello in cui si trova ed egli assume 
il nome di quel livello. Perció si dice che ognuno puó diventare 
uguale a Mose, cioe raggiungere il livello chiamato “Mose”. 

c) La parola stessa nella sua scrittura “corporale”, nel suo significato 
“corporale”, indica la radice spirituale e il suo ramo, la conseguen- 
za nel nostro mondo. 

d) Una combinazione di parole indica un intero processo spirituale, 
che, di regola, ha una corrispondente azione (Precetto) nel nostro 
mondo. 

1 nomi cambiano in base a un aspetto che richiede di essere chiarito. 

a) Per mezzo degli elementi delle Sefirot: 

Keter - nulla 
Hochma - fuoco 
Bina - acqua 
ZA - aria 
Malchut - terra 

b) Per mezzo dei colori: 

Keter - nulla 

Hochma - blanco - la base di tutti i colori 

Bina - rosso - il piu evidente 

ZA - verde - il piu perfetto 

Malchut - nero - non vięne modificato da nessun altro colore 

I colori sono presenti solo nel corpo (GuJ) del Parłzuf^ mai nella 
testa {Rosh). Questi colori sono proiettati su Malchut dalPAlto e lei li 
passa a tutte le parti che sono inferiori. 

c) Per mezzo delle linee: 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



Le lettere di Rabbi Hamnuna-Saba 


99 


Hesed - destra - biancx) 

Gevura - sinistra - rosso 

Tifferet - centrale, include tutti i cx)lori - verde 

Molto spesso, al posto dei nomi delle Sefirot e delle loro proprie- 
ta vengono usati i colori e gli elementi: fuoco, acqua, aria, terra (Zo- 
har, Yayera, Articolo 32). Malchut e chiamata “terra”, ma Malchut che 
ascende eon le proprie proprieta in Bina e chiamata “la terra del Tem¬ 
pie”. Nel Tempio, i ąuattro lati del mondo, Hochma, Bina, Tifferet e 
Malchut, uniscono gli elementi del mondo: flioco, acqua, aria e terra. 
Dai due punti di Bina e Malchut, che sono uniti insieme, il Creatore ha 
fatto un unico Partzuf. Adamo. 


Fuoco 

Nord 

Shuruk 

Linea sinistra 

Gevura 

Aria 

Est 

Hirik 

Linea destra 

Tifferet 

Acqua 

Sud 

Holam 

Linea centrale 

Hesed 

Terra 

Ovest 

— 

— 

Malchut - ńcewe ća tutti 


I ąuattro metalli fondamentali yengono creati come risultato dello 
Zivug dei quattro elementi base di Malchut. oro, argento, ramę e ferro. 
Tutti questi nomi, cosi come molti altri, vengono usati nella Torah per 
simboleggiare i nomi delle dieci Sefirot. Perció, sebbene i linguaggi del- 
la Torah, delle leggende, del Talmud e delle Scritture siano straordina- 
riamente chiari e vivi, solamente il linguaggio conciso della Kabbalah 
fomisce una dettagliata descrizione dei mondi spirituali. 

1 ąuattro tipi di simboli usati eon le lettere sono i seguenti. 

Taamim - modulazioni del tono usate nel pronunciare le lettere: in- 
dicano la Luce Diretta che si irradia dalPAlto verso il basso nel corpo 
del Partzuf. 

Nekudot- di punteggiatura delle lettere: indicano la Luce du- 

rante la sua graduale uscita dal corpo del Partzuf dal basso verso TAlto. 

Tagin - le corone sopra le lettere: rappresentano Reshimot (remini- 
scenze del passato) della Luce {Taamim) che era presente in preceden- 
za. Tagin ha origine da GAR de Bina. 

Otiot - lettere: rappresentano i Reshimot delLuscita della Luce dal 
coqDo del Partzuf {Nekudot). Le lettere hanno origine da ZATde Bina. 
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Le dieci Sefirot sono divise in tre parti principali: Taamim, Nekudot 
e Otiot: 

Taamim - Keter 

Nekudot - Hochma 

Otiot - ZAT de Bina e ZON 


In base alla Luce che possiedono, le Sefirot sono divise in: 

Taamim - Hochma 
Nekudot - Bina 
Otiot - ZON 

Le lettere sono State create nel seguente ordine: la letteray^/ep/z, che 
airinizio si trovava dalia parte destra, ha generato la lettera Shin, che 
e emersa da essa e si e spostata nella parte sinistra. La lettera Shin e 
composta da tre parti: sinistra, di mezzo e destra. La lettera Vav e perció 
formata da tre lettere e, dopo essersi unita eon Aleph, ha formato dalia 
parte sinistra la AlephShin - ESH (fuoco). 

LMnterazione delle parti destra e sinistra ha dato origine a una con- 
traddizione fra queste due lettere, poiche la łinea destra comprende 
Tacąua, mentre quella sinistra comprende il fuoco. la loro collisione 
ha provocato la nascita delle lettere Reish^ Vav e Chet^ che hanno for¬ 
mato la parola Ruach (vento). II vento e entrato tra le due parti (fuoco 
e acqua) e le ha unitę, stabilendo perció Tordine delle prime lettere e la 
loro perfezione. 

Airinizio, lo Zohar offre una descrizione generale delle tre linee 
presenti in ZA, indicate dai tre nomi del Creatore: El, Elokim e Elokei- 
nu; poi chiarisce la discesa dei livelli di riempimento di ZA cdi Malchut 
eon la Luce di Hochma sotto forma di combinazione delle lettere, in 
base alLordine dei livelli di discesa dalLAlto verso il basso. Mayim 
(acqua), Esh (fiioco) e Ruach (vento) costituiscono le tre linee presenti 
m ZA d^ A VI. Questa e la ragione per cui, le prime lettere in ZA, pro- 
vengono da A VI. 

Poi sono emerse le seguenti combinazioni: Aleph ha rivelato Mem 
dalia sua parte destra, cosi Mem si trova alla sinistra di Aleph. Mem ha 
rivelato Shin come linea di mezzo, mentre Mem, airinizio, era compo¬ 
sta dalia linea sinistra, perche esiste sotto forma di lettera Mem nascosta 
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nella parola Elokim, che riguarda la linea sinistra e cosi via. Questo e il 
modo in cui sono nate tutte le lettere delPalfabeto ebraico. 

Le lettere delFalfabeto ebraico 


LETTERE 

NOME 

PRONUNCIA 

GEMATRIA 

K 

Aleph 

[a], [e] 

1 

n 

Bet 

b, V 

2 

y 

Gimel 

g 

3 

1 

Dalet 

d 

4 

n 

Hey 

[a], [e] 

5 

1 

Vav 

V, [u], [o] 

6 

T 

Zayin 

z 

7 

n 

Chet 

h 

8 


Tet 

t 

9 

■ł 

Yod 

y»i 

10 

(1)3 

Chaf 

h,k 

20 


Lamed 

• 1 

30 

(D)a 

Mem 

m 

40 

( 1)3 

Nun 

n 

50 

D 

Samech 

s 

60 

y 

Ayin 

[a], [e] 

70 

( 1)3 

Peh 

p,ph 

80 

(r)2 

Tzadik 

tz 

90 

p 

Kuf 

k 

100 

1 

Reish 

r 

200 


Shin 

sh, s 

300 

n 

Tav 

t 

400 
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Le lettere Aleph e Ayin non hanno un suono particolare e la loro 
pronuncia e determinata solamente dai segni di punteggiatura che le 
accompagnano. 

Le lettere Bet, Chaf e Peh, eon un punto al loro interno, si pronun- 
ciano come “b”, “k” e “p”. L’assenza del punto cambia la loro pronun¬ 
cia in ‘V’, “ch” e “f\ 

La lettera Hey non viene pronunciata, ma aspirata. 

La forma delle lettere Mem, Nun, Tzadik, Peh e Chaf (che si pro- 
nunciano MANTZEPACH) cambia ąuando sono poste alla fine di una 
parola, come si vede nella tabella delle lettere. 

Quanto alPaspetto grafico delle lettere, il tratto sporgente di una let¬ 
tera, indica che in questa parte della lettera la Luce e maggiore che in 
altre. Uno riempimento {Miluy) indica Taltezza del livello. Un segno 
di punteggiatura {Nikud) indica Torigine di ogni parte del Partzuf: se 
deriva dal Partzuf Superiore (e costituisce una sua parte nel presente 
Partzuf), da quello inferiore o da se stesso. 

Gli stessi Kelim-Sefirot sono chiamati “lettere” e i loro segni di pun¬ 
teggiatura (hlekudot) indicano la Luce che entra ed esce da essi. La 
Luce di Bina, ZA e Malchut puó entrare nei Kelim, la Luce di Keter o di 
Hochma, invece, non puó. Un punto sopra una lettera (Holam) indica le 
Luci di Keter e di Hochma, che non rivestono mai il Kii’, per questo il 
punto e situato sopra la lettera. 

Due punti (Tzere) posizionati orizzontalmente si riferiscono alle Se^ 
firot Hochma e Bina e al fatto che Bina non riceve la Luce di Hochma, 
ma contiene solamente la Luce di Hassadim, la Luce della Misericordia 
(A VI schiena contro schiena). Bina stessa e chiamata anche Tzere, per- 
che ZA riceve tutto da essa. Se c’e un terzo punto {Segol) tra i due punti, 
significa che ZA ha innalzato ad AVI la propria richiesta di ricevere la 
Luce di Hochma. Questa richiesta, di ZA ad A VI, si chiama Daat. Daat 
riceve la Luce di Hochma al fine di passarla 2 lZA. II segno di punteg¬ 
giatura Kamatz (un segno a forma di “T” sotto la lettera) indica che ZA 
raccoglie (Mekabetz) la Luce di Hochma. 

Un punto indica Malchut eon uno schermo riflettente, ma non eon 
uno ricevente. Questa forma testimonia Tassenza della Luce nel Kir, si 
tratta semplicemente di un punto nero, poiche e dominato dalia legge 
della restrizione. 

La Sefira Hod k Tinclusione delle proprieta di Malchut in ZA, dalie 
quali ZA compie un completo Partzuf Malchut. La lettera Hey nella pa¬ 
rola Hod indica Keter in Malchut e le nove Sefirot inferiori di Malchut 
sono posizionate tra le forze impure che si aggrappano a loro. Tutto 
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ąuesto e rappresentato da una linea allungata della lettera A^w/{che si 
abbassa sotto la linea), che indica come le forze impure ricevano forza 
dalie forze spirituali anche attraverso ąuesto elemento, il Kuf. 

Lo sfondo bianco e la Luce: chiara, indistinguibile e, perció, im- 
percettibile (per noi). Qualunque cosa possiamo distinguere puó essere 
espressa solamente restringendo la diffusione di ąuesto colore bianco. 
Le formę e i livelli della sua restrizione si chiamano lettere. Questa e 
la ragione per cui vediamo delle sagome nere sullo sfondo bianco e 
cogliamo solamente le restrizioni nere. 

Possiamo descrivere la difPiisione della Luce nei mondi usando Tat- 
trazione e la restrizione della Luce e ąueste due forze devono agire 
simultaneamente. Allo stesso modo, ąuando percepiamo ąualcosa eon i 
nostri organi sensoriali, possiamo arrivare alla percezione soltanto per 
mezzo della restrizione, in ąuanto la superficie delLoggetto o Ponda 
della luce colpisce i nostri organi sensoriali, che ne limitano Tespansio- 
ne e possono, perció, arrivare a percepirla. 

Le radici spirituali delle formę sono le seguenti: una circonferenza 
trae origine dalia prima restrizione della Luce nel mondo di Ein Sof (In- 
finito), la prima restrizione sulla diffusione della Luce. Poiche ąuesta re¬ 
strizione era uguale e uniforme, ha preso la forma di una circonferenza. 

Una linea verticale, una lunghezza senza larghezza, indica che per 
noi la nozione e irraggiungibile e, perció, e chiamata “linea sottile” del¬ 
la diffusione della Luce di Hochma. La Luce di Hochma puó essere 
ricevuta solamente eon Taiuto di uno schermo, in Malchut., che crea la 
Luce che Ritoma, la ąuale riveste la Luce di Hochma. Perció, la Luce 
Superiore che arriva al Kii, si chiama linea. 

Una linea orizzontale, una larghezza senza altezza: ąuando una linea 
e verticale, la diffusione della Luce di Hochma dalPAlto verso il basso, 
colpisce lo schermo: il “loro” impatto (dei desideri) obbliga la linea ver- 
ticale a trasformarsi in una linea orizzontale (rivolta a destra), formando 
un tratteggio come la lettera “L”. La sua lunghezza e determinata dalia 
forza della Luce che Ritoma che ascende dalio schermo dal basso verso 
rAlto. 

Un rettangolo nasce dalPintreccio della Luce di Hochma che discen- 
de e della Luce che Ritoma: cinąue linee verticali discendenti, le cinąue 
Sefirot della Luce di Hochma, e cinąue linee orizzontali da destra verso 
sinistra, le cinąue Sefirot della Luce di Hassadim. La misura del lato 
del rettangolo si chiama Amah ed e composta da cinąue parti: Tefachim 
(plurale di Tefach) {Amah e Tefach sono unita di misura delle distanze). 
Questa e la ragione per cui descriviamo il KU come un rettangolo. 
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1 due tipi di diffusione della Luce, la Luce di Hochma e la Luce che 
Ritoma, si chiamano, rispettivamente, la guancia destra e ąuella sini- 
stra, che diventano i labbri superiore e inferiore. Poiche, dopo la prima 
restrizione, la Luce non puó essere ricevuta in Malchut; la Luce che 
Ritoma viene ricevuta solamente in quattro parti del Kii, non in cinque. 
Questa e la ragione per cui ci sono 4x4= 16 denti nella mascella in¬ 
feriore e 16 denti in quella superiore (la Luce che Ritoma trae origine 
dalia resistenza, dalia “masticazione” della Luce, prima di essere rice- 
vuta al proprio interno). 

Nella seconda restrizione viene formato un triangolo, dato che Mal- 
chut ascende in Bina e forma una linea obliqua. Dunque Punione della 
Luce Diretta eon la Luce che Ritoma e le restrizioni, genera varie formę 
spirituali. 

La Luce di Hassadim e definita come “sporgente”, poiche una spor- 
genza oltre i limiti di un corpo spirituale significa che: 

• la luce e cosi grandę che esce elevando o sporgendo al di la dei 
limiti; 

• trae origine dalia linea di mezzo, Tifferet. 

Una cavita nel corpo si presenta per le seguenti ragioni: 

1. la Luce e insufficiente; la Luce non puó splendervi; 

2. la Luce di Hochma e presente, ma la mancanza di Hassadim le 
impedisce di splendere. 


Punteggiatura nelPalfabeto ebraico (Nekudot) 


Sefira 

Punteggiatura 

Pronuncia 

Keter 

Kamatz 

9 

a 

Hochma 

Patach 

U 

a 

Bina 

Segol 

ę 

e 

Hesed 

Tzere 

□ 

e 

Gevura 

Shva 

9 

- 

Tifferet 

Holam 

ó 

0 

Netzah 

Hirik 

□ 

i 

Hod 

Kubutz 


u 

Yesod 

Shumk 


u 

Malchut 

nulla 

□ 

- 
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I Nekudot sono definiti per mezzo di tre linee: 


NELLATESTA( ROSH) 


Kamatz 

- Keter 

- Lineadestra 

Patach 

- Hochma 

- Linea sinistra 

Tzere 

- Bina 

- Linea centrale 

Holam 

- Tifferet 

- Linea centrale 

NEL CORPO (GUF) 

Segol 

- Hesed 

- Lineadestra 

Shva 

- Gevura 

- Linea sinistra 

Shuruk 

- Tifferet 

- Linea centrale 


NELLE ESTREMITA 
Hirik - Netzah - Lineadestra 

Kubutz - Hod - Linea centrale 

- Malchut - (non ha designazione) 

I livelli di Nekudot: 

Sopra le lettere - Luce di Neshama 
Nelle lettere - Luce di Ruach 

Sotto le lettere - Luce di Nefesh 

Lo Zivug de Nekudot e lo Zivug tra Hochma de Aba c Hochma de 
Ima. 

Lo Zivug de Otiot e lo Zivug tra Bina de A ba e Bina de Ima. 

Le lettere unitę insieme indicano la Luce che Ritoma durante Ta- 
scesa dello schermo dal Tabur alla Peh. Sono unitę e perció ascendono 
tutte alla radice, che unisce tutto, mentre l’uso del desiderio di ricevere, 
anche per il bene del Creatore, provoca separazione. 

Lo stato in cui le lettere sono separate, si ha ąuando la Luce entra 
nel KU (il vaso, le lettere di HaVaYaH); in questo modo le ąuattro lettere 
si separano, poiche la Luce fa una distinzione tra le Sefirot: in base alle 
loro diverse proprieta, le riveste in modi diversi. 

HaYaYaH, eon il riempimento di Aleph, arriva sullo schermo eon 
AviutAleph (ampiezza uno), HaYaYaH eon il riempimento di Hey arriva 
sullo schermo eon Aviut Bet (ampiezza due). II nome in chiaro si riferi- 
sce ad Aviut Shoresh (ampiezza zero) eon la Luce di Nefesh. Le lettere 
in chiaro si riferiscono al Partzuf eon lo schermo di Aviut Aleph. 
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La vera fede, che crede nelle tre nozioni fondamentali, il Creatore, 
la Sua Prowidenza e la Torah, ha bisogno che le due linee siano in co- 
stante equilibrio per il loro avanzamento spirituale. La linea sinistra e 
la saggezza, la Luce di Hochma, che entra nel desiderio di ricevere, che 
riguarda la parte sinistra; la linea destra e la fede, la Luce di Hassadim 
(misericordia), il desiderio altruistico di donare. 

Vivere nella conoscenza significa soltanto che Tuomo e sotto il do- 
minio delle forze impure (Klipa) della parte sinistra, che lo rendono to- 
talmente incapace di percepire la spiritualita, lasciandolo nelLoscurita 
spirituale. D’altro canto, vivere solamente di fede significa che Tuomo 
e sotto il dominio delle forze impure (Klipa) della parte destra, che lo 
convincono di aver raggiunto la perfezione, che non c’e altro su cui 
dover lavorare, niente da correggere dentro di se. Anche ąuesto gli nega 
Topportunita di avanzare. 

Lo Zohar continua: E il Creatore rispose poi (alla lettera Tav)\ “La 
parola MaveT (morte) termina eon te. E poiche ąueste sono le tue pro- 
prieta, non tu sei adatta a essere usata da me per creare il mondo”. Im- 
mediatamente, la lettera Tav si separó da Lui. 

Nel momento in cui il Creatore si accinse a creare il mondo (ZON) 
selezionando le loro proprieta, tutte le ventidue lettere di ZON si pre- 
sentarono davanti a Lui a partire dalPultima, Tav, per finire eon la pri¬ 
ma, Aleph, quella che e in testa a tutte le lettere. La ragione per cui le 
lettere si sono presentate in ordine inverso e perche esse costituiscono 
la MAN di ZON, i Kelim di ZON, che emergono dal basso verso TAl- 
to. L’ordine consueto delLalfabeto coirisponde alla Luce (MAD), che 
scende dalLAlto verso il basso. Ma Tordine della MAN e opposto a 
quello della MAD, in quanto ascende dal basso verso TAlto. 

Le lettere non sono altro che desideri, proprieta e pensieri che, se- 
condo Topinione degli uomini, sono adatti per il conseguimento della 
spiritualita, del Creatore e della Sua Prowidenza. L’uomo salta da un 
pensiero alPaltro: un momento pensa che sia possibile raggiungere i 
Mondi Superiori eon una proprieta; il momento dopo crede di poter 
entrare nei regni spirituali utilizzando un’altra proprieta; poi inizia a 
osservare tenacemente i Precetti e a pregare eon zelo o si stacca da tutte 
le azioni e si tuffa nella contemplazione e nella lettura. A volte desidera 
ardentemente soltanto la conoscenza e a volte soltanto la fede, fino ad 
arrivare al fanatismo. 

Proprio come ci sono due estremi nel mondo, la conoscenza e la 
fede, c’e un lavoro spirituale nel conseguimento della conoscenza e 
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della fede nel mondo spirituale, che awiene mentre ruomo ascende 
coscientemente la scala spirituale che lo porta verso il Creatore. Per 
ąuesto il Commentario di Rabbi Yehuda Ashlag sullo Zohar e intitolato 
HaSulam (La Scala). 

Ognuna delle ventidue lettere ebraiche rappresenta una certa pro- 
prieta. A volte, airuomo sembra che la proprieta della lettera Tav sia 
adatta per il conseguimento della spiritualita; a volte ruomo crede che 
sia piu appropriata un’altra lettera. Questo awiene perche, nel corso 
della sua ascesa spirituale, Tuomo inizia a comprendere sempre di piu 
il Creatore e il vero Scopo della creazione, il che e esattamente ció che 
gli viene chiesto di farę. 

A quel punto, Tuomo, continua a provare di tutto, finche la sua ricer- 
ca lo porta alla verita: solo eon Taiuto della lettera Bet, che si trova all’i- 
nizio della parola Berachah (benedizione) e che rappresenta il contatto 
eon il Creatore, solo eon Taiuto di questa forza Tuomo puó raggiungere 
il proprio traguardo. 

Quindi, lo Zohar ci narra che le lettere (cioe le proprieta, le forze e i 
desideri) arriyano al Creatore. Innalzando la propria preghiera {MAN), 
Tuomo chiede alcune proprieta che gli sembrano essere il vero traguar¬ 
do. E ogni lettera tenta di dimostrare di essere quella piu adatta per 
conseguire la percezione del Creatore e unirsi eon Lui. Ma il Creatore 
dimostra che la migliore e soltanto la lettera Bet, poiche solo essa puó 
aiutare Tuomo a stabilire un contatto eon Lui. Questa e la ragione per 
cui la Torah inizia eon tale lettera. 

La descrizione delle forze spirituali offerta da ogni singola lettera e 
incredibilmente profonda e, per arrivare a una totale chiarezza, dobbia- 
mo afffontare parecchie altre spiegazioni preliminari: la creazione del 
mondo comprende la sua esistenza e il processo di perfezionamento, 
afhnche il mondo possa raggiungere lo scopo per il quale e stato creato. 

II Creatore ha creato il mondo, che e composto da due forze oppośte: 
contro ogni forza pura e altruistica, Egii ha creato una forza impura ed 
egoistica; queste forze sono tra di loro uguali e opposte. Proprio come 
ci sono quattro mondi puri di ABYA, il Creatore ha creato quattro mondi 
impuri di ABYA opposti a loro. 

Perció, nel nostro mondo, che e Tultimo livello del mondo di As- 
siya, un uomo spiritualmente evoluto, che percepisce il Creatore e che 
e entrato eon le proprie proprieta nel mondo spirituale puro, non sem¬ 
bra diverso da un uomo egoista e spiritualmente non evoluto, che non 
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ha ancora raggiunto il regno spirituale. Ció significa che colui che non 
percepisce la spiritualita e completamente incapace di distinguere tra 
la purezza e Timpurita spirituale. 

Yediamo che, nel nostro mondo, un uomo non puó avanzare eon 
Taiuto delle forze pure. Al contrario, sono le sue aspirazioni egoisti- 
che che gli danno la forza di conąuistare ogni cosa nel mondo. Quante 
volte Yediamo dei ferventi fanatici immersi nei loro desideri impuri 
per procurare a se stessi sia ąuesto sia Taltro mondo, mentre colui 
che aspira al Creatore non ha neanche la forza di compiere il minimo 
movimento spirituale! Nel nostro mondo non ci sono prove o confer- 
me che Tuomo stia avanzando lungo il cammino corretto. E in nes- 
sun caso Tuomo dovrebbe giungere a conclusioni basate sulle proprie 
esperienze di vita o sul “modo comune di sentire”. 

Al lora, come puó un uomo di questo mondo esistere e avanzare 
verso lo Scopo della creazione, se non e capace di distinguere il bene 
dal małe, la purezza dalPimpurita? C’e un segno attraverso il quale un 
uomo puó distinguere la purezza dalPimpurita: le forze impure non 
producono alcun fhitto spirituale. Dunque, coloro che avanzano lungo 
i mondi impuri di ABYA, non raggiungono nulla di spirituale, mentre 
coloro che sono connessi eon le forze pure raccolgono i frutti spirituali 
sul loro cammino. 

Come e spiegato nel testo Introduzione allo studio delle dieci Se- 
firot (Articoli 19-23), se un uomo avanza lungo il percorso corretto, 
consegue i segreti della Torah in tre o cinque anni. II Creatore aiuta 
coloro che desiderano acquisire i desideri altruistici al di la e al di so- 
pra delle loro stesse richieste e, dunque, Tuomo raggiunge il traguardo 
desiderato. Dal basso, l’uomo aspira al Creatore eon un piccolo desi- 
derio {MAN) e dalFAlto il Creatore riversa su di lui una forza e dei 
desideri spirituali enormi {MAD). 

Questa e la sola opportunita per verificare se il percorso sul quale 
si trova Tuomo e corretto oppure no, se lo conduce alEaltruismo o a 
un egoismo ancora piu grandę. In nessun caso Tuomo deve yalutare 
il proprio benessere, Teuforia che lo fa Yolare tra le Stelle, la propria 
felicita e il successo nella vita come prove di un avanzamento corretto. 
E proprio in quegli stati in cui si pensa di aver raggiunto la perfezione, 
il benessere e la felicita che Tuomo si deve domandare: “Ho raggiunto 
i segreti della TorahT\ Finche non li ha raggiunti, la sua “perfezione” 
e impura. 

L’uomo doYrebbe sforzarsi sempre di conseguire la linea di mezzo, 
requilibrio tra fede e conoscenza, su tre basi: il Creatore, la Sua Prov- 
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yidenza e la Torah. E in nessuna circostanza dovrebbe avanzare soltan- 
to per mezzo della fede o della conoscenza. Se egli vuole raggiungere 
soltanto il Creatore, la Sua Prowidenza o la Torah, entra nelPoscurita 
spirituale, perche e impossibile ricevere la Luce della saggezza {Ohr 
Hochma) senza la Luce della Misericordia {Ohr Hassadim). 

Ci si riferisce a questo stato come alla forza impura sinistra: “/C//- 
pat Esau'\ E se Tuomo si sforza di avanzare soltanto per mezzo della 
fede, egli entra nella forza impura destra, ""Klipat Yishmaer, che gli 
fa credere di essere in uno stato di perfezione. In questo caso, egli non 
vede alcun motivo per proseguire il proprio lavoro e diventa perció 
incapace di avanzare. 

In altre parole, anche se un uomo e pieno di gioia, il che e esatta- 
mente ció che la Torah vuole che lui senta (percepire la Prowiden¬ 
za del Creatore eon gioia, perche gioia indica la giustifieazione della 
creazione, la comprensione che la Sua Prowidenza e sempre giusta e 
buona), il suo cammino e considerato comunque sbagliato, poiche gli 
manca Tintenzione “per il bene del Creatore”, che rivela i segreti della 
Torah, a meno che non abbia gia conseguito i segreti della Torah. 

Questo articolo spiega le particolari proprieta delle lettere ebraiche: 
come tutte le lettere si presentino davanti al Creatore e come ognuna di 
esse Gli chieda di essere usata per creare il mondo eon le sue proprieta. 
Ognuna delle ventidue lettere rappresenta un livello spirituale nei mon- 
di di ABYA e ognuna crede che le proprie qualita spirituali pure siano 
le piu adatte per questo compito, cioe che, raggiungendo il suo livello 
e acquisendo le sue qualita, gli abitanti del mondo saranno in grado di 
elevare le forze pure al di sopra di quelle impure, quel tanto che per- 
mettera loro di raggiungere la fine della correzione, che e lo Scopo della 
creazione. 

Tuttavia, il Creatore risponde a ogni lettera che esistono corrispon- 
denti forze impure per ognuna di esse e, perció, Tuomo non sarebbe 
capace di separare in modo corretto le forze pure da quelle impure e di 
utilizzare le forze pure per raggiungere lo scopo. Questa situazione si 
ripete finche non arriva al Suo cospetto la lettera Bet, la quale rappre¬ 
senta il livello chiamato “la benedizione del Creatore”, contro la quale 
non ci esistono forze impure di alcun genere. 

Allora il Creatore acconsente a creare il mondo eon la lettera Bet, 
eon la sua proprieta e poiche essa non ha una controparte impura, solo 

si presenta come Topportunita di scindere tra il bene e il małe, per 
determinare quando un uomo opera per se stesso e quando lo fa per il 
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bene del Creatore. Perció, il mondo puó esistere solo per mezzo della 
sua forza e delle sue proprieta: in modo da estrarre, dal “miscuglio” dei 
propri desideri, solo ąuelli che sono puri, per elevarli sopra ąuelli im- 
puri, fino al completo sradicamento di questi ultimi, eon il conseguente 
raggiungimento della completa correzione della propria natura. 

Come si legge nello Zohar, solo Taiuto del Creatore, chiamato “la 
benedizione”, e la forza della salvezza delPuomo, la sola cosa in grado 
di liberarlo dal dominio delle forze impure. E questa forza, chiama- 
ta “benedizione”, discende solamente su coloro che avanzano lungo il 
cammino corretto. 

II cammino corretto e la combinazione di tre condizioni: 

1. i propri sforzi nello studio delle vere (e uniche!) fonti kabbalisti- 
che; 

2. il contatto eon un vero kabbalista, che si accetta come proprio in- 
segnante; 

3. il contatto eon persone che hanno lo stesso orientamento; coloro, 
cioe, che cercano Teleyazione spirituale. 

Una spiegazione piu dettagliata sara fomita solamente agli studenti 

piu motiyati. 

Tutte le yentidue lettere sono diyise in tre liyelli: Bina, Zeir Anpin 
(ZA) e Malchut, poiche non ci sono Kelim (lettere) al di sopra di Bina. 
Le yentidue lettere presenti in Bina si chiamano “grandi”; le yentidue 
lettere presenti in ZA si chiamano “medie”; le yentidue lettere presenti 
in Malchut si chiamano “piccole”. 

Ognuna delle tre Sefirot di Bina, ZA e Malchut e ulteriormente di- 
yisa in tre liyelli: le yentidue lettere di Bina contengono la loro pro¬ 
pria Bina, ZA e Malchut. Allo stesso modo, ZA ha le sue proprie dieci 
Sefirot, nelle quali Bina, ZA e Malchut contengono anch’essi yentidue 
lettere. Lo stesso ayyiene per Malchut. 

Le yentidue lettere di ogni liyello sono diyise in tre categorie. Le 
lettere da Aleph fino a Tet (1-9) sono considerate unita; queste sono le 
noye Sefirot di Bina. Le lettere da Yod a Tzadik (10-90) sono conside¬ 
rate decine; queste sono le noye Sefirot di ZA. Infine, le quattro lettere 
Kuf, Reish, Shin e Tav (100—400) sono considerate centinaia e sono le 
quattro Sefirot di Malchut, in quanto Malchut e posizionata al di sotto e 
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verso ii basso del Chazeh de ZA, la cui altezza corrisponde alle ąuattro 
^efirot di ZA. 

Bina, unita, lettere grandi, nove lettere: Aleph, Bet, Ghimel, Dalet, 
Hey, Vav, Zayin, Chet e Tet, 

ZA, decine, lettere medie, nove lettere: Yod, Chaf, Lamed, Mem, 
Nun, Samech, Ayin, Peh e Tzadik. 

Malchut, centinaia, lettere piccole, ąuattro lettere: Kuf, Reish, Shin 
e Tav. 

Comunąue, sappiamo gia che le unita si trovano in Malchut, le deci¬ 
ne in ZA e le centinaia in Bina, il che contraddice ąuanto detto sopra e 
cioe che le unita sono in Bina, le decine in ZA e le centinaia in Malchut. 
Questa attribuzione inversa e causata dalia relazione inversa tra le Luci 
e i Kelim: la Luce minore entra nei Kelim piu elevati. I Kelim superiori 
sono i primi a emergere da Keter giu fino a Malchut (Keter, Hochma, 
Bina, ZA e Malchut), mentre la prima Luce che entra in essi e ąuella piu 
piccola, Nefesh, seguita da Ruach, Neshama, Haya e Yechida. 

Perció, se nei Kelim ci sono solamente le unita, da Aleph a Tet, al- 
lora e presente solo la Luce di Nefesh. Se ai Kelim vengono aggiunte le 
decine, allora appare la Luce di Ruach e se ai Kelim vengono aggiunte 
le centinaia, allora e la Luce di Neshama a colmarli. 

Questa e la ragione per cui le centinaia sono indicate come Bina, le 
decine come ZA e le unita come Malchut. Tuttavia, rispetto ai Kelim, 
l’ordine e inverso: le unita sono in Bina, le decine in ZA e le centinaia 
in Malchut. 


Bina: Luce (100) - Kelim (1) 

ZA: Luce (10) - Kelim (10) 

Malchut: Luce(1) - Kelim (100) 


Le lettere discendono da Bina in Z4 e da qui in Malchut. Quando 
scendono da Bina in ZA, lo fanno come tre linee: 22 / 3 = 7 lettere 
ognuna; la lettera che rimane viene aggiunta alla linea di mezzo. Queste 
ventidue lettere scendono in tre linee in Malchut, che e composta dalie 
cinque lettere finali MANTZEPACH, portando cosi il numero totale in 
Malchut a 22 + 5 = 27 lettere. 


La linea di mezzo si chiama “Cielo”, “firmamento”. Perció, ąuando 
lo Zohar parła delle lettere nel firmamento, indica che le due linee di 
mezzo, 7 + 7 = 14 = Yod + Dalet = Yad (mano), scrivono tutte le ven- 
lidue lettere nel firmamento {ZA) attraverso la linea di mezzo. Questo 
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e ii modo in cui un uomo dovrebbe interpretare le parole della Torah a 
proposito delle lettere che appaiono nel cielo o dopo aver visto la mano 
scrivere le lettere nel cielo. 

Le ventidue lettere della Torah sono i Kelim da colmare eon la Luce 
di NRN. Le unita, da Ałeph a Yod^ sono il Kii inteso per la Luce di Bina 
{Neshama). Le decine, da Yod a Kuf, sono il KU inteso per la Luce di 
ZA {Ruach). Le centinaia, da Kuf a Tav, sono il KU inteso per la Luce di 
Malchut {Nefesh). 

Le lettere sono i Kelim che vengono rivestiti dalia Luce; in tutto ci 
sono ventidue proprieta speciali e, quindi, altrettanti simboli per de- 
scriverli, che si chiamano lettere. Proprio come le combinazioni delle 
ventidue lettere bastano per raccontare tutto il sapere esistente, i vari 
accoppiamenti e le varie unioni {Zivugim delle Sefirot) dei ventidue Ke- 
lim, proprieta, desideri del Partzuf sono sufficienti per ricevere e donare 
la Luce, per adempiere a tutte le azioni spirituali e per portare tutte le 
lettere (i desideri delLuomo) alla correzione. 

Le lettere rappresentano le varie correlazioni di ZON. 

• ZA, composto da sei parti delle sue estremita, marito di Malchut, 
indicato dalia lettera Vav, Sefira Yesod, livello di embrione. 

• ZA indicato dalia lettera Vav, Sefira Tifferet, composto da sei parti 
delle sue mani, livello di allattamento. 

• ZA che si trova tra AVI, mentre Nukva deve ascendere in lui, rag- 
giungendo cosi il livello di ricezione di Ohr Hochma. 

• Z4, la lettera Vav\ sopra di esso ci sono le dieci Sefirot Keter-Hoch- 
ma, sotto di esso ci sono le dieci Sefirot Bina-Tifferet-Malchut e, 
insieme, formano la \QtlQT3L Aleph. E lo stato finale corretto giungera 
quando Malchut ascendera in Keter di ZA (la lettera Yod superiore 
nella lettera Aleph) alla fine della correzione. Quando Malchut sale 
sopra il Parsa (Vav) riceve la Luce stessa, mentre quando scende 
sotto Vav, la riceve da Z4. Durante la propria ascesa, Malchut forma 
Taamim (segni di tono); quando discende e chiamata Nekuda (pun- 
to); quando si unisce eon ZA, viene indicata come un punto dentro 
Vav {Shuruk). 

L’ordine di ATBaSH: esiste una speciale combinazione di lettere, 
per esempio la prima eon Tultima (da ‘A’ a ‘T*), la seconda eon la 
penultima (da ‘B* a ‘Sh’) e cosi via, che indicano le condizioni per la 
diffusione della Luce Superiore dalLAlto verso il basso. 

MANTZEPACH: tutti i mondi e i Partzufim sono stati creati eon le 
ventidue lettere di Malchut. Lo schermo e posizionato sulla testa del 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



Le lettere di Rabbi Hamnuna-Saba 113 


partzuf, per impedire alla Luce di entrare. Esso respinge la Luce, cal- 
cola quanta ne puó ricevere per il bene del Creatore e, solo allora, la 

accetta. 

Ognuno dei cinque livelli del desiderio di ricevere che esistono in 
Malchut, nel Guf del Partzuf, ha una corrispondente restrizione nello 
schermo, situato nel la Peh, per impedire alla Luce di entrare nel corpo. 
Perció, lo schermo del la Peh, e composto da cinąue parti o forze. 

Queste cinque forze restrittive dello schermo, owero le cinque fati- 
che dello schermo, sono indicate dalie cinque lettere finali delLalfabeto: 
Uem-Nun-Tzadik-Pey-Chaf (abbreviate in MANTZEPACH). Si chia- 
mano “lettere finali” perche si trovano solamente alla fine delle parole. 
Queste forze determinano la ricezione della Luce nel corpo del Partzuf 
e, perció, generano le altre ventidue lettere (i Kelim, i desideri corretti, 
che ricevono la Luce). Sebbene le cinque lettere MANTZEPACH si tro- 
vino solamente alla fine delle parole, nei discorsi esse rappresentano i 
cinąue gruppi di pronuncia delle ventidue lettere. E le lettere MANTZE¬ 
PACH si trovano in testa a ogni gruppo 

Dalie cinque lettere MANTZEPACH hanno origine cinque gruppi di 
suoni. 

1. Peh-Keter. un gruppo di quattro suoni-lettere che emerge dalia 
gola; si chiamano AChHA: Aleph-Chet-Hey-Ayin. Aleph e la Luce 
del Partzuf Keter di Atzilut, nascosta a coloro che sono inferiori ed 
e chiamata Atik. Chet e la Luce del Partzuf Hochma del mondo di 
Atzilut, chiamata Arich Anpin ed e anch’essa nascosta a coloro che 
sono inferiori. Hey e la Luce del Partzuf Bina del mondo di Atzilut^ 
che si chiama Ima (mądre): riceve la Luce di Hochma di Aba (pa- 
dre) per passarla ai propri figli (ZON). Ayin e la Luce della faccia di 
Zeir Anpin. Poiche la Luce di ZA che entra in Malchut e chiamata 
“la Torah^\ e detto che la Torah hsiAyin (70) volti e che il Creatore 
(ZA) hsiAyin (70) nomi. Infatti, rispetto a Malchut, Z4 e il Creatore. 
Perció, settanta anime sono discese in Egitto e cosi via. 

2. Chaf-Hochma: un gruppo di quattro suoni-lettere che emerge dal 
palato; si chiamano GIChiK: Ghimel-Yod-Chaf-Kuf. Le lettere 
AChHA trasferiscono la Luce alle lettere GIChiK’. Aleph passa la 
Luce a Ghimel, che porta la ricompensa (Gemul-Ghimel) per i giu- 
sti. Chet passa la Luce di Hochma a Yod, ma questa Luce e nasco¬ 
sta. Hey illumina Chaf eon la Luce di Bina, che porta la gioia. Ayin 
illumina Kuf. Come Ayin = 70, dato che e composta da sette Sefirot, 
Hesed~Gevura-Tyferet-Neizah-Hod-Yesod-Malchut, ognuna del- 
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le quali contiene le sue proprie dieci Sefirot\ Kuf= 100, poiche e 
composto da dieci Sefirot da Keter a Malchut^ ognuna composta 
dalie proprie dieci Sefirot. Dunque, il palato e totalmente comple- 
mentare alla gola. 

3. Nun-Bina: un gruppo di quattro suoni-lettere che emerge dalia lin¬ 
gua, chiamato DaTLaT: Dalet-Tet-Lamed-Nun~Tav. 

4. Mem-ZA : un gruppo di quattro suoni-lettere che emerge dalie lab- 
bra, chiamato BOMoCH: Bet-Vav-Mem-Chaf. 

5. Tzadik-Malchut: un gruppo di quattro suoni-lettere che emerge dai 
denti, chiamato ZaSSHRaTZ: Zayin-Samech-Shin-Reish-Tzadik. 

Voce e parola: la voce si forma in ZA e la parola in Malchut. Se colui 
che e giusto, che esiste nei mondi 6\BYA, innalza le proprie preghiere 
{MAN) a Malchut del mondo di Atziiut, egli fa si che ZON ascendano in 
AVIQ li unisce in un costante Zivug che assicura la discesa della Luce 
verso coloro che sono inferiori. ZON riceve la Luce da A Vl\ questa Luce 
si chiama “voce” e “parola” e questo e il potere dei giusti: creare la pu- 
rezza e distruggere Timpurita eon la propria voce. 

La parola delPuomo viene concepita nei polmoni: mentre Taria esce 
dai polmoni e raggiunge la bocca, si trasforma in voce e quando lascia 
la bocca diventa parola. Le due labbra accettano la voce dalie due parti 
(sinistra e destra) dei polmoni e la trasformano in parola. Ogni polmone 
e composto da cinque parti per passare le cinque parti alla bocca: le 
lettere gutturali AChHA, le lettere labiali BOMoCH, le lettere palatali 
GlChiK, le lettere linguali DaTLaT e le lettere dentali ZaSSHRaTZ. 

Le sette Sefirot principali di ZA si chiamano i “Sette Cieli”. I settan- 
ta nomi di ZA nascono dalie settanta (7 X 10) Sefirot 6\ ZA. ZA stesso 
si chiama “Cielo” e Malchut si chiama “terra”. Le Sefirot di ZA sono 
anche conosciute come Ruach (perche in esse entra la Luce di Ruach), 
che sale in Bina (orecchie), dove si trasforma in suono, eon Hochma 
nelLorecchio sinistro e Hassadim in quello destro. 


La lettera Tav 

Ognuna delle ventidue lettere corrisponde a un particolare livello 
spirituale nel quale agisce. La lettera stessa rappresenta, “e” quel livello 
spirituale. Dunque la lettera Tav sostiene che le sue proprieta sono le 
piu adatte per la creazione del mondo, che possono portare il mondo 
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alla correzione e allo scopo della creazione, perche essa caratterizza la 
proprieta della “verita”, il sigillo del Creatore. 

Le forze impure esistono solamente a causa della Luce che ricevono 
in scala ridotta dalie forze pure; ąuesta Luce si chiama Ner Dakik (can- 
dela molto sottile). Senza ąuesta Luce, le forze impure non sarebbero in 
grado ne di esistere, ne di agire e, ąuindi, tentare Tuomo eon i piaceri 
che ricevono dalia tenue scintilla di Luce che esce dalie Sefirot pure. 
Perció, Tultimo e il piu basso dei livelli puri lascia scendere verso le 
forze impure un po’ della Luce Superiore. 

Senza il sostegno delle forze pure, ąuelle impure scomparirebbero 
istantaneamente. Sorge una domanda: chi ha bisogno che ąueste forze 
esistano e per ąuale scopo? Owiamente, le forze impure sono State cre- 
ate allo stesso livello delle forze pure dalio Stesso Creatore, in ąuanto 
non esiste altro potere in tutto rUniverso, a parte Lui. 

Era necessario creare delle forze impure per concentrarle negli 
enormi desideri di rięevere il piacere, nelLimmenso egoismo. II siste- 
ma dei mondi impuri di ABYA funziona come una specie di deposito 
dei desideri di ricevere piacere, dal ąuale, in base alEestensione della 
propria correzione, Tuomo puó prendere sempre piu desideri nuovi per 
correggerli. Dunąue, attaccando a se stesso delle forze impure e correg- 
gendole, Tuomo puó gradualmente ascendere sempre piu in alto, fino 
al livello del Creatore. Per ąuesta ragione il Creatore ha creato le forze 
impure e le sostiene attraverso il sistema delle forze pure. 

11 sistema impuro dei mondi di ABYA esiste allo stesso livello di 
ąuello puro di cui e ąuindi parallelo. II nostro mondo e posizionato 
sotto ąuesti due sistemi spirituali. II nostro mondo e chiamato anche 
egoistico e impuro, ma le sue forze e i suoi desideri sono cosi privi di 
significato che sono posizionati sotto i mondi di ABYA impuro. 

Quando, eon Paiuto della Kabbalah, un uomo supera il livello 
dell'egoismo del nostro mondo, entra nel mondo puro di Assiya. E, im- 
mediatamente dopo, il mondo impuro di Assiya inizia a influenzarlo, a 
tentarlo eon i suoi falsi piaceri, Superando le tentazioni del mondo im¬ 
puro di Assiya^ Tuomo ascende spiritualmente. Ma finche un uomo non 
supera i desideri impuri del proprio corpo, del nostro mondo, egli non 
comincera a percepire e non entrera nei mondi spirituali, perche non 
sarebbe in grado di opporsi alle forze impure che vi agiscono. 

Diversamente dalie forze che agiscono nel mondo spirituale, 1’uomo 
del nostro mondo e iniluenzato solamente da una piccola forza egoistica 
che si chiama “corpo”, il suo ego. L’uomo puó lottare eon ąuesta forza 
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e puó vincere o perdere le proprie battaglie. Ma anche se rimane scon- 
Tuomo conserva quella tenue scintilla di Luce {Ner Dakik) che 
sostiene la sua esistenza. 

Rabbi Yehuda Ashlag ci fa questo esempio: Topera deiruomo in 
questo mondo e paragonabile a una lavagna: ogni errore di scrittura 
puó essere cancellato senza danno per chi scrive, il quale puó farę cor- 
rezioni e scrivere di nuovo, finche non ha imparato a scrivere corretta- 
mente. Solo quando Tuomo avra imparato a scrivere in modo corretto 
gli Sara concesso di entrare nel regno spirituale. 

Perció, il nostro mondo e il piu insignificante di tutti. Tutti dob- 
biamo cominciare qui, tutti siamo destinati a tomare qui e a rinascere 
piu e piu volte, finche non attraverseremo il confine tra il nostro mon¬ 
do e quello spirituale (ci sono molte condizioni aggiuntive affinche 
un'anima non debba piu discendere in questo mondo e coloro che lo 
meritano le capiranno). 

Dunque, la linea verticale, la gamba della lettera Kuf^ scende sotto 
la riga lungo la quale si scrive, il che indica la Luce che discende attra- 
verso questa lettera verso le forze impure. E nessun’altra lettera scende 
oltre la riga di scrittura come fa la lettera Kuf. 

Affinche le forze impure possano esistere (ogni creatura, pura o im- 
pura, puó esistere solamente ricevendo la Luce) occorre che Tultimo, 
il piu basso dei livelli delle forze pure, discenda nelle forze impure per 
dare loro la Luce necessaria per la loro esistenza e per la realizzazione 
del loro compito: sedurre Tuomo eon i loro piaceri e convincerlo ad 
agire in base alla legge delle forze impure. 

Airinizio, anche la gamba sinistra della lettera Tav scendeva sotto la 
riga di scrittura. Ma il Creatore vide che le forze impure sarebbero State 
troppo vicine a quelle pure e quindi interruppe questa connessione e 
riportó la gamba sinistra della lettera Tav sulla riga di scrittura, al livello 
delle forze pure. 

Come conseguenza di questo accorciamento, la gamba sinistra della 
lettera Tav ha raddoppiato il proprio spessore, lo ha moltiplicato per 
due e, in questo modo, nessuna Luce puó piu passare alle forze impure. 
Infatti, essa e anche diventata il sigillo del Creatore, tenendo a distanza 
le forze impure e impedendo loro di rubare la Luce Superiore, perche 
non appena una forza impura la tocca, muore alPistante. 

Tutta la forza vitale necessaria per il sostentamento delle forze im- 
pure e trasmessa dal Creatore attraverso la lettera Kuf perche, essendo 
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la prima lettera di Malchut, e lontanissima da loro; dunque, non c’e pe- 
ricolo o rischio che la sua vicinanza eon le forze impure possa diventare 

troppo forte. 

Malchut e composta solamente da ąuattro lettere dalPAlto verso il 
basso: Kuf, Reish, Shin e Tav. Kuf e la prima, Tav e Tultima e sotto di 
essa ci sono le forze impure. Perció, se esse ricevono da Kuf la lettera 
piu lontana da loro, la Luce di cui hanno bisogno in base al pensiero 
della creazione, le forze impure non hanno alcuna possibilita di “ru- 
bare” piu Luce di quella che Malchut, composta da quattro lettere, e 
obbligata a dare loro. 

Questa e la ragione per cui la lettera e chiamata Kuf per mostrare 
che dona la forza al sistema impuro di ABYA \ un ipotetico uomo fasullo 
(inesistente) che, proprio come una scimmia {Kof in ebraico), ricorda 
un essere umano. 

Ed esso mette fuori strada gli uomini, facendo finta di essere la ve- 
rita e sostenendo che il suo percorso porta al raggiungimento della spi- 
ritualita, al Creatore, al Lishma, alla percezione del Creatore. lnvece 
le forze pure sostengono che solo eon Taiuto della Torah Tuomo puó 
raggiungere la giusta correzione delle proprie proprieta, cosi da poterle 
unire al Creatore. 

E ąuesto e ció che la lettera Tav ha sostenuto: poiche essa e il sigillo 
del Creatore della verita, essa si trova alla fine del sistema puro e non 
permette alle forze impure di aggrapparsi a quelle pure e di agire come 
se fossero pure. Questa e la ragione per cui le sue proprieta sono meri- 
tevoli di diventare la base della creazione del mondo: perche, attraverso 
Tanalisi del bene e del małe, della purezza e delLimpurita, gli abitanti 
di ąuesto mondo possono essere sicuri che, acquisendo le sue proprieta, 
potranno raggiungere lo scopo della loro creazione. 

Le ąuattro lettere Kuf-Reish-Shin-Tav formano le quattro Sefirot di 
Malchut del mondo di Atzilut: Keter-Hochma-Bina-Tifferet, dove Tif- 
feret e composta da sei Sefirot: Hesed-Gevura-Tifferet-Netzah-Hod- 
Yesod. Ma quando la lettera Kuf e da sola, senza Reish-Shin-Tav, la 
Torah, che si difiFonde dai mondi BYA, splende anche sulle forze impure 
e 1’angelo della morte riceve la forza di distruggere tutto ció che vive. 
Questo stato e indicato dalia lettera Kuf Ma quando Malchut e corretta, 
viene indicata eon la lettera Hey, la cui differenza da Kuf sta nella gam¬ 
ba lunga di Kuf {Malchut de Malchut). 

Questa lunga gamba sinistra, che trasforma Hey in Kuf indica che la 
Luce discende dalie forze pure (Partzufim) ai mondi impuri d\ BYA, le 
forze impure che sono chiamate “morte”. E quando Malchut si unisce 
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eon Bina e riceve da essa la forza per ascendere e ricevere la Luce, le al- 
tre lettere si uniscono a Malchut ed essa trae da Bina la Luce della vita. 

In ąuesto stato, la gamba sinistra della lettera Kuf si riduce a meta, 
trasformando Kuf \n Tav, la cui gamba sinistra ha raddoppiato il proprio 
spessore a causa delPaccorciamento, La parte di Malchut, che ha pas- 
sato la Luce alle forze impure, ascende adesso da loro; dunąue ci sono 
due tipi di Malchut: Miftacha (chiave - la parte che si e unita eon Bina) 
e Man 'ula (serratura - la parte che e ascesa fuori dalie forze impure). 

Queste due parti di Malchut si manifestano in modi diversi: Mif¬ 
tacha apertamente e Man'ula segretamente. Da esse emergono due 
percorsi per portare Tuomo alla correzione: il percorso del bene della 
Torah e il percorso della sofTerenza. 

Tuttavia, dopo che Malchut corregge le proprie proprieta e si unisce 
a Bina, non si separa piu da Bina', ma, ricevendo da lei la Luce, Mal¬ 
chut la riversa sui mondi e le forze impure perdono la propria forza di 
seminare morte e di dominare il mondo. Se si presenta il caso in cui un 
peccatore deve essere punito, le forze impure devono ricevere, prima, 
il permesso di punirlo, perche senza il permesso esse non possono ri- 
velare Man 'ula. 

Pertanto, dopo che Malchut si unisce a Bina, correggendo cosi le 
proprie proprieta, le forze impure non sono piu libere di dominare il 
mondo, a meno che non ricevano il permesso. La ragione di ąuesto e la 
lettera Tet, Tultima lettera di Bina, che manda la Luce della vita a tutto 
eon Taiuto di Miftacha. Dopo che Malchut si unisce eon Bina, essa 
diventa Miftacha e non si stacca piu da ąuesta unione. Cosi le forze 
impure, la gamba della lettera Kuf, non possono piu seminare la morte. 
Tre luoghi emergono da ąuesta situazione: 

1. il luogo in cui le proprieta della lettera Tet dominano, brillando eon 
la Luce della vita di ąuesto mondo; 

2. il mondo intero dopo Malchut si unisce eon Bina, indicata come 
Miftacha, ąuando la lettera Tet splende su tutto, ma permette la puni- 
zione contro i peccatori in base alla regola: “Tu avanzi verso lo sco- 
po o lungo il cammino della Torah o lungo ąuello della sofferenza”; 

3. rinfemo, il luogo delTetemo supplizio, indicato attraverso la lette¬ 
ra Kuf, in contrasto eon il primo luogo che e govemato dalia lettera 
Tet, dove la vita e sempre prospera. 

Tutte le lettere eon tutte le loro proprieta segrete, descritte da coloro 
che le comprendono, si trovano nel Tempio. Tutti i mondi Superiori e 
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inferiori vengono creati e funzionano in base allo schema delle loro 
leggi-proprieta e su tutto domina il Nome Divino, il nome del Creatore, 

HaYaYaH. 

Anche il Mishkan (tabemacolo) nel Tempio era indicato eon Taiuto 
delle lettere, perche il suo costruttore, Betzalel, sapeva come unire le 
lettere che fecero il Cielo e la terra. E poiche egli era il solo a possedere 
questa saggezza, a lui fu affidata la costruzione del santuario. 

Come il Creatore scelse Betzalel in Alto, cosi Egli desiderava che 
fosse scelto in basso; per questo Egli disse a Mose in Alto: “Scegli 
Betzalel”. Allora Mose disse alla sua gente in basso: “II Creatore ha 
scelto Betzalel”. Pertanto, ąuesto fu il nome-proprieta di Betzalel {Be 
Tzel El): “AlPombra del Creatore”. 

II Creatore e chiamato o la Sefira Tifferet nel Partzuf ZA, che 
splende sulla Sefira Yesod, chiamata Tzadik (colui che e giusto). Betza¬ 
lel e chiamato Yesod, che riceve da Tifferet la Luce di VAK, una Luce 
incompleta, che perció e chiamata “sedersi alLombra”, che, a sua volta, 
splende in Malchut. Pertanto, come Tifferet, anche la Sefira Yesod che 
passa questa Luce e composta da sei Sefirot: Hesed-Gevura-Tifferet- 
Netzah-Hod— Yesod. 

II nome della lettera Tav, “verita”, indica che, per raggiungere il 
suo livello, il suo grado, Tuomo deve ottenere la proprieta della verita. 
Perció la lettera Tav sosteneva che eon le sue proprieta Tuomo puó ana- 
lizzare completamente il bene e il małe, respingere come falsi i propri 
desideri impuri e, nella misura in cui li respinge, awicinarsi ai desideri 
puri (forze). In ąuesto modo puó essere certo di raggiungere lo scopo 
della creazione: la correzione di tutti i propri desideri (Gmar Tikkun, la 
fine della correzione). 

Tutto ąuesto corrisponde alla citazione: “11 Creatore e vicino sola- 
mente a coloro che veramente Gli chiedono aiuto”. Perche solo eon il 
Suo aiuto Tuomo puó raggiungere la correzione e Teleyazione spiri- 
tuale. Tuttavia, ąuesto aiuto arriva solamente a coloro che lo doman- 
dano sinceramente e “veramente”. Non appena Tuomo e capace di 
implorare eon tutto il cuore il Creatore perche lo aiuti, ąuesto aiuto 
arrivera alPistante. E se 1’uomo non riceve una risposta dal Creatore, 
SI tratta di un segno che la sua richiesta non e ancora completa, che 
egli non ha ancora compreso totalmente la propria natura egoistica e le 
proprie proprieta come senza valore, non ha ancora sentito pienamen- 
te la propria disperazione e la propria incapacita di uscire dalie proprie 
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proprieta e di correggerle da solo. Questa e la ragione per cui la lettera 
Tav era certa che» una volta che Tuomo acąuisisce la sua proprieta 
della verita, egli e in grado di raggiungere lo scopo. 

Ma il Creatore le rispose che non era meritevole di diventare la 
base della creazione, perche le forze del giudizio che sarebbero nate 
da essa sarebbero State cosi forti che persino i giusti perfetti, che hanno 
adempiuto tutta la Torah da Aleph a Tav (dalia A alla Z) e raggiunto 
la proprieta della verita, sarebbero stati comunque puniti da essa, dato 
che essi non hanno distrutto tutti i peccatori, come e scritto nel Talmud 
(Shabbaty 55). 

Inoltre, il Creatore declina la sua richiesta perche essa e anche il 
sigillo della morte, in ąuanto il suo potere porta la morte in questo men¬ 
do. Perche Tuomo e destinato a morire, in quanto il serpente ha creato il 
proprio sigillo e ha messo fuori strada Adamo, confondendolo a propo- 
sito delPAlbero della Conoscenza. Questa e la ragione per cui il mondo 
non puó esistere eon le proprieta di Tav. 


La lettera Shin 

24. La lettera Shin $i presentó dayanti al Creatore e disse: ^Tre- 
atore del mondo, sarebbe bene che il mondo fosse creato eon me, 
perchć il Tbo stesso nome Shadday comincia eon me”. II Creatore 
replicó: “Ib sei graziosa, generosa e sincera, ma poichć le lettere 
(proprieta) della parola Sheker (falsit^), ti hanno presa eon loro, 
io non posso creare il mondo eon le tue proprietii, perchć SheKeR 
(falsit4) esiste solo perchć le lettere Kuf e Reish ti hanno presa”. 

Malchut h composta da dieci Sefirot e ha due conclusioni: 

1. se ha solamente le proprie qualita, essa contiene tutte le dieci Se- 
firoty da Keter de Malchut a Malchut de Malchut, in questo caso 
essa limita fermamente la diffiisione della Luce ed e indicata dalia 
lettera 7ijv; 

2. se Ima-Bina del mondo di Atzilut co Ima Malchut eon la propria 
Luce, il Partzuf Malchut non finisce nella Sefira Malchut, ma nella 
Sefira Yesod, ed e indicato dalia lettera Shin. 

Le tre punte della lettera Shin formano la sua corona e indicano la 
Luce di Bina, Ohr Hassadim (la Luce della Misericordia), che scende 
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dal Partzuf Ima-Bina nel Partzuf Malchut. Questa Luce di Bina, Ohr 
Hassadim (la Luce della Misericordia), crea in Malchut nuove ąualita 
aitruistiche: intenzioni altruistiche di ricevere la Luce per il bene del 
Creatore, dopo di che il Partzuf Malchut puó ricevere da ZA Ohr Hoch- 
ma (la Luce della Saggezza) {Talmud, Sanhedrin, 22). Quando sono 
cosi legati, ZA e Malchut sono chiamati “marito e moglie” e la Luce che 
Malchut riceve da ZA si chiama ‘*le cento benedizioni”. 

Questa nuova conclusione del Partzuf Malchut nella Sefira Yesod, 
invece che nella Sefira Malchut, viene perció chiamata Yesod de Nukva 
o “il punto centrale delLesistenza”, perche tutto ció che esiste nel mon- 
do trae origine in esso ed esiste grazie a esso. II Partzuf Malchut e la 
somma di tutte le creature e noi siamo tutti sue parti. Tutti i mondi e 
tutti coloro che li abitano costituiscono varie parti del Partzuf Malchut 
del mondo di Atzilut. 

Ogni Partzuf Superiore e considerato il Creatore del suo Partzuf 
immediatamente inferiore, perche quest’ultimo ha origine (nasce) da 
esso. Perció, rispetto a tutte le creature, ZeirAnpin del mondo di Atzilut 
e considerato e chiamato “il Creatore”, il nostro Creatore. 

E, come la lettera Tav, anche la lettera Shin e chiamata “verita” e 
“il sigillo del Creatore”, perche il sigillo indica la fine delPoggetto spi- 
rituale: il Partzuf come un sigillo posto in conclusione a una lettera, 
scritta in nome del Creatore. II sigillo del Creatore e simile a Lui, ecco 
perche il sigillo e chiamato il segno della verita, in ąuanto solo la pre- 
senza del sigillo da alla lettera la forza della verita e conferma la veri- 
dicita del suo contenuto. 

Tuttavia, il significato della lettera Shin e maggiore di ąuello della 
lettera Tav, perche Shin e la prima lettera della parola Shadday, uno 
dei nomi-proprieta del Creatore, che indica il Suo potere e attraverso 
il quale Egli disse "'Basta'' alla creazione: fermati e non scendere oltre 
(Talmud, Hagigah, 12), non scendere sotto la lettera Shin. 

Ció rivela che il mondo e i suoi abitanti possono esistere solo eon 
1’aiuto della lettera Shin, grazie alle sue proprieta che^bloccano la diffli- 
sione della Luce. II Creatore disse: “Fermati, Creatura, alla lettera Shin 
e non arrivare alla lettera Tav", perche se la Luce si fosse diffusa fino a 
Tav, le forze impure avrebbero ricevuto una forza talmente grandę che 
1 uomo non avrebbe avuto speranza di sfiiggire loro e di raggiungere le 
proprieta altruistiche. Ecco perche il punto finale di Shin e chiamato “il 
punto centrale delFesistenza”. 


Tav 


Perció, dopo che la lettera Shin ha visto il Creatore rifiutare la lettera 


proprio perche il fatto di terminare la diffusione della Luce eon 
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la lettera 7bv crea delle condizioni per la correzione del mondo troppo 
difficili da affrontare per ruomo, la lettera Shin dichiaró che la propria 
proprieta di Shadday era adatta per la creazione del mondo ed era sicura 
che il Creatore Tayrebbe scelta come base della creazione, perche pos- 
siede tutti i vantaggi e le proprieta che mancano a 7av; questo ha peró 
rappresentato la ragione del rifiuto del Creatore. 

E Shin ha anche la caratteristica positiva di Tav: e il sigillo del Cre¬ 
atore, la verita. Inoltre, ha un altro vantaggio: viene chiamata eon il 
nome di Shadday, la nuova conclusione di Malchut per gli abitanti del 
mondo, invece di finire eon la proprieta della lettera Tav. Sulla base di 
tutto questo, la lettera Shin trovó la forza e il coraggio di presentarsi 
davanti al Creatore eon la proposta di essere usata per creare il mondo. 

Ma il Creatore rispose che, proprio a causa degli ulteriori vantaggi 
della lettera Shin, paragonati a quelli della lettera Tav, le forze impure 
che le si oppongono vengono rinforzate. Per ogni lettera (forze o pro¬ 
prieta spiritualmente pure) c’e una forza impura (desiderio egoistico) 
che le si oppone, come e scritto: “II Creatore le fece una opposta alPal- 
tra” (Kohelet, 7:14). 

II rafforzamento delle forze impure, grazie alle proprieta della lette¬ 
ra Shin, e awenuto come conseguenza delPunione delle sue proprieta 
eon le proprieta impure della falsita, creando la purezza spirituale delle 
lettere Kuf e Reish: la falsita non sarebbe in grado di esistere nel mon¬ 
do (perche yeirebbe immediatamente riconosciuta) se le lettere Kuf e 
Reish non avessero messo Shin alPinizio della parola SheKeR (falsita). 
E, dato che la verita si trova in cima alla parola che indica la proprieta 
della falsita, Tuomo tende naturalmente a sbagliare. 

Ci sono due fonti delle forze impure: la prima e una piccola lumi- 
nescenza (Ner Dakik), che la stessa forza pura (il Creatore) manda alle 
forze impure (desideri) affinche si possano mantenere in vita. Questo 
awiene per evitare che scompaiano finche c’e bisogno di loro per “pu- 
nire’* i peccatori. Comunque, queste sono piccole forze, la loro altezza 
non e grandę, perche ricevono solo una piccola luminescenza, sufficien- 
te appena per sostenere la loro vita. 

Questa piccola luminescenza discende nelle forze impure dalia let¬ 
tera Kuf Q questo fa in modo che queste forze impure diventino simili 
alPuomo nei mondi d\BYA, come una scimmia paragonata a un essere 
umano, come e detto: “II Creatore le creó una opposta alPaltra” (Kohe¬ 
let. 1:\Ą\ 
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La seconda fonte delle forze impure nasce dalia caduta spirituale 
di coloro che sono inferiori: come conseguenza delle azioni cattive ed 
egoistiche degli uomini, la Luce passa dal sistema delle forze pure a 
quello delle forze impure. E la prima trasgressione e il peccato di Ada- 
mo, attraverso il quale il sistema delle forze impure ha assunto una 
stnittura identica a quella del sistema delle forze pure, mettendosi in 
posizione opposta e parallela a esso. Ne e conseguito che i mondi im- 
puri di ABYA sono emersi come opposti a quelli puri. 

La seconda fonte delle forze impure e la lettera Reish, la quale indi- 
ca che le forze impure si sollevano e si attaccano alle forze pure, proprio 
fino al livello di Bina di Malchut, indicata dalia lettera Dalet. 

Come abbiamo affermato in precedenza, le ventidue lettere del 
Partzuf Malchut del mondo di Atzilut sono divise in tre gruppi di lettere: 
le unita in Bina, le decine in ZA e le centinaia in Malchut. 


PARTZUF 

SEFIROT 

LEHERE 


Bina 

Aleph’Tet 

SINA (IMA) 

ZA 

Yod-Tzadik 


Malchut 

Kuf-Tav 


Bina 

Aleph-Tet 

ZA 

ZA 

Yod-Tzadik 


Malchut 

Kuf-Tav 


Bina 

Aleph-Tet 

MALCHUT 

ZA 

Yod-Tzadik 


Malchut 

Kuf-Tav 


Le lettere Aleph-Bet-Ghimel corrispondono alle Sefirot Keter- 
Hochma~Bina, chiamate “la testa” dell’oggetto spirituale {Partzuf). Le 
lettere da Dalet a Tet si riferiscono al corpo del Partzuf. 
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Aleph - Keter 

Bet “ Hochma 

Gimel - Bina 

TESTA 

Dalet - Hesed 

Hey - Gevura 

Vav - Tifferet 

Zayin - Netzah 

Chet “ Hod 

Tet - Yesod 

CORPO 


11 corpo riceve solamente ció che discende in esso dalia testa. Perció 
Dalet, la prima lettera del corpo, attraverso la quale il corpo riceve la 
Luce dalia testa, si chiama Dalah veAniyah (povera e bisognosa). Dalet 
riceve solamente ció che Ghimel !e dona. Poiche Ghimel contiene la 
Luce di Hassadim, owero ció discende in Dalet. 

E questa e la ragione per cui la lettera Ghimel e chiamata Gomel 
Hassadim (Colui che e misericordioso) {Talmud, Shabbat, 104), secon- 
do la sua azione rispetto a Dalet, che, altrimenti, sarebbe completamen- 
te senza Luce. L’angolo sporgente e appuntito sulla parte destra di Dalet 
e il segno delLabbondanza di Ohr Hassadim in Dalet. 

Tuttavia, opposta alla Malchut pura (altruistica) si trova la Malchut 
impura, che e orgogliosa e non desidera ricevere la Luce da Ghimel e 
dipendere da essa. Al contrario, si gonfia del desiderio di essere la te¬ 
sta e, in tal modo, cancella Tangolo appuntito di Dalet. Ció indica che 
la presenza di Ohr Hassadim scompare, trasformandola nella lettera 
Reish, che e scritta come si pronuncia, eon due lettere: Reish e Shin. 

La vera unione tra Z4 e Malchut puri si chiama ECHaD (uno), com- 
posta dalie lettere Aleph, Chet e Dalet, perche le lettere dsiAleph a Chet 
sono le nove Sefirot d\ZA.ZA passa la Luce da Ghimel di Bina a Ghimel 
di Malchut, eon Malchut che viene colmata dalia Luce di Hassadim, 
diventando cosi Dalet eon un angolo retto sporgente. Da tutto ció eon- 
segue che 7A e Malchut diventano una cosa sola. 

Quando coloro che sono inferiori (gli uomini) peccano eon le pro- 
prie azioni (intenzioni), essi danno a Malchut impura la forza di aggrap- 
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parsi alla Malchut pura, Dałet, per cancellare Tangolo appuntito della 
Luce di Hassadim trasformandola nella lettera Reish. Dunque, la parola 
Echad {\xno) diventa Acher (altro, alieno, straniero): Aleph-Chet-Dalet 
della parola Echad sono trasformate in Aleph-Chet-Reish della parola 
Acher, perche, invece della connessione eon il Creatore, si manifesta 
una connessione eon altre forze impure ehe si ehiamano ''Elokim Ache- 
rim'' (altri dei), ehe si aggrappano ^ ZA q Malchut del mondo puro di 
Atzilut. 

Questo porta le lettere Kuf e Reish a distoreere il sigillo del Creatore 
(Shin), la lettera della verita. Ne eonsegue ehe Yesod di Malchut, ehe ri- 
ceve da Yesod de ZA, si eollegano alla fonte impura inveee ehe a quella 
pura, perche, eon Taiuto della lettera Shin, si e formato un nuovo Yesod 
di Malchut impura. 

Da qui le forze impure si sviluppano fino alłe dieci Sefirot eon una 
testa e un corpo, mentre Shin diventa la fonte di tutta la desolazione, 
perche la distruzione della purezza genera impurita. E da ció e emerso 
il sistema dei mondi impuri di ABYA delPuomo impuro. 

Dunque, abbiamo imparato eome le lettere Kuf e Reish sono diven- 
tate le due fonti da cui si sono manifestate e sviluppate le forze impure. 
E poiche le forze impure si atteggiano a pure, esse vengono chiamate 
lettere false e contraffatte, il cui scopo e quello di distruggere il sistema 
delle forze pure e la loro unione eon il Creatore, al fine di prendere for¬ 
ma dalia devastazione delle forze pure. 

La nascita delle forze impure, che deriva dalia distruzione delle for¬ 
ze pure, e possibile a causa della lettera Shin, Yesod di Malchut, che si 
unisce eon le forze impure eome risultato della formazione della lettera 
Reish dalia lettera Dalet. Perció, Echad diventa Acher e nasce il sistema 
delle forze impure (Elokim Acherim, altri dei). 

Se le lettere Kuf e Reish non avessero catturato la lettera Shin, questo 
enorme sistema di forze impure, capaci di imbrogliare e falsificare ogni 
cosa agli occhi delPuomo, non avrebbe avuto la possibilita di esistere. 

Perció, il Creatore, rispose alla lettera Shin: “Sebbene tu sia buona, 
tu ti troverai alPinizio della parola Sheker (falsita) insieme alle lettere 
Kuf e Reish. In verita, dopo averti catturata, grazie al tuo potere esse 
saranno in grado di creare tutto il sistema delle forze impure della fal¬ 
sita e delle menzogne. Dunque, lo non posso creare il mondo eon le tue 
proprieta, poiche, per il fatto che c’e un sistema impuro opposto a te, e 
impossibile raggiungere eon te lo scopo della creazione”. 
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Le lettere Kuf e Reish 

25. Da quanto detto sopra, ne consegue che chiunque desideri 
dire una bugia ci riuscirś, se prima dirś la verit^ come base, sulla 
quale la bugia crescer^ e incomincer^ ad agire. E questo perchć la 
lettera Shin e la lettera della veritś, nella quale i Patriarchi furono 
uniti, per cui le tre linee nella grafia della lettera Shin (tE^) stanno a 
significare i tre Patriarchi, che indicano le Sefirot (propriet^) He~ 
sed-Gevura- TiffereL 

Le lettere Kuf e Reish indicano la parte negativa, in quanto esse 
formano la parte impura, che si chiama KaR (freddo), a cui manca il 
calore e la vita, poiche essa trae il proprio sostentamento da Malchut 
ąuando essa si trasforma dalPacąua della vita in ghiaccio. Comunque, 
per crearsi 1’opportunita di esistere, queste lettere attaccano a se stesse 
la lettera Shin, creando cosi la combinazione KeSHeR (legame, nodo) 
che rappresenta la forza e la sopravvivenza. 

Quindi, la Luce di Hesed-Gevura-Tifferet di Bina, che riceve da 
Yesod de ZA, crea una nuova conclusione in Malchut, un nuovo KU 
(desiderio) di ricevere da ZA la Luce che si chiama “le cento benedi- 
zioni”. E poiche Hesed-Gevura~Tifferet si chiamano i Patriarchi e da 
essi discende la Luce che passa a Malchut, la lettera Shin che li indica 
si chiama “verita”. 

Eliminando Tangolo appuntito della lettera le forze impure la 
trasformano nella lettera Reish. In questo modo, convertono la parola 
ECHaD in ACHeR, rubando cosi lo Yesod Malchut pura, indica- 
ta da Shin. Inoltre, eon la lettera Shin essi costruiscono lo Yesod della 
Malchut impura, che porta a un forte attaccamento delle forze impure a 
quelle pure. Questo attaccamento si chiama KeSHeR, il legame recipro- 
co che si crea dalPunione delle forze pure e di quelle impure, un nodo 
che non e facile da sciogliere. 

Da quanto appena detto, vediamo che la ragione per cui queste lette¬ 
re desiderano che il mondo sia creato per mezzo di loro e che ognuna di 
esse crede che solo le proprie qualita possano correggere il mondo. La 
lettera Shin pensa che la Luce di Hassadim portera le anime allo scopo 
della creazione. Invece, le lettere Kufc Reish, owero KaR (freddo), non 
desiderano questa Luce, poiche la ricezione della Luce della Misericor- 
dia per il bene della dazione e pura, mentre la ricezione per soddisfare 
il piacere e impura. 
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La lettera Tzadik 

26. In seguito, la lettera Tzadik si presentó davanti al Creatore 
e disse: “Signore del mondo, dovresti creare 11 mondo usando me, 
perche i Tzadikim (i giustl) sono contraddistinti da me. I\i, che sei 
chiamato il Tzadik (11 glusto), sel anche segnato dentro di me, per¬ 
che Tu sei glusto e ami ció che e glusto. Perció, le mie proprietś sono 
adatte per creare 11 mondo”. 

II Creatore rispose: ""Tzadik, tu sei veramente giusta, ma devi rima- 
nere nascosta e non essere rivelata nella misura che sarebbe richiesta 
se il mondo venisse creato attraverso di te, per non dare al mondo una 
scusa”. L’occultamento della lettera Tzadik e necessario, perche per 
prima arrivó la lettera Nun, che fu poi unita dalia lettera Yod del Sacro 
nome del Creatore Yod~Hey-Vav-Hey (HaVaYaH), che si trovava sopra 
di essa come un segno delPunione tra il Creatore e la Sua creazione; 
fissata quindi la lettera Nun e unita a essa sul lato destro, si creó cos i la 
lettera Tzadik, 

La ragione della necessita deiroccultamento della lettera Tzadik, 
che la rende inadatta a essere usata per creare il mondo, e che, ąuando 
il Creatore creó Adamo, cioe ZA, Egli lo aveva creato come due Partzu- 
^w/oggetti: maschio e femmina, uniti tra di loro schiena contro schiena. 
Questo e il motivo per cui la lettera Yod si trova eon la sua schiena 
dietro la schiena della lettera Nun, ed entrambe le lettere guardano cosi 
in direzioni opposte, proprio come e descritta la lettera Tzadik: la faccia 
di Yod e rivolta verso Lalto, mentre la faccia di Nun e rivolta verso il 
basso. 

E il Creatore disse ancora a Tzadik: “In futuro io revocheró la re- 
lazione di schiena contro schiena e le uniró faccia a faccia. In questo 
modo salirai in un altro luogo, ma non alLinizio della creazione. Perche 
airinizio della creazione, devi essere connessa schiena contro schiena 
dalie lettere Nun e Yod, in quanto questa forma indica che la Luce in te 
e nascosta. Perció, il mondo, non puó essere creato eon te”. Allora la 
lettera Tzadik se ne andó. 

Tzadik era arrivata per suggerire che il mondo doveva essere creato 
eon le proprie proprieta perche, ąuando aveva visto che la richiesta del¬ 
la lettera Tav era stata respinta dal Creatore a causa delle sue gravi leggi 
e quella della lettera Shin era stata respinta a causa delle forze impure 
ehe si attaccano a essa, pensó che le proprie proprieta potessero essere 
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adatte per la creazione del mondo. Dopo tutto, anche lei contiene il si- 
gillo del Creatore e a lei non si attacca alcuna forza impura. 

Questa e la ragione per cui Tzadik disse al Creatore che i giusti sono 
sigillati attraverso il suo nome, come un segno della loro unione eon 
Lui, attraverso la circoncisione e la manifestazione del luogo del con- 
tatto {Zivug) eon il Creatore che, grazie a queste correzioni, respinge 
tutte le forze impure. 

Anche il Creatore, chiamato Bina, viene indicato da Tzadik, perche 
Lui e giusto come ZA, poiche la parte Superiore di Bina del mondo di 
Atzilut {Aba ve Ima~AVI) corrisponde alle parti maschili e femminili, 
come ZA e Malchut. E AVI sono per sempre in uno stato di unione, 
per poter inviare in basso la Luce della Misericordia e cosi sostenere 
Tesistenza di tutto ció che si trova sotto di essi. Ecco perche la lettera 
Tzadik pensó di essere adatta per creare il mondo, perche il mondo vive 
attraverso la Luce della Misericordia e eon il suo aiuto puó raggiungere 
lo scopo. 

La lettera Tzadik e chiamata la Sefira Yesod di ZA. Quando Yesod si 
unisce a Malchut e indicata come Tzadik (giusto), perche le nove Sefirot 
di ZA sono da Yodd. Tzadik e Kufh il principio di Malchut, che e com- 
posta da ąuattro Sefirot Kuf, Reish, Shin e Tav. 

Quando Malchut e unita eon Yesod di ZA, Kuf e unita eon Tzadik e 
Yesod ^ chiamata Tzadik (giusto). E a ąuesto il Creatore replicó a Tzadik 
che essa e Tzadik in Yesod di ZA: “E tu sei Tzadik in Me, perche AVl 
sono per sempre uniti per diffondere verso il basso la Luce della Mise¬ 
ricordia e sostenere Tesistenza di coloro che sono inferiori. E tu sei giu- 
sta, perche a te e cormessa anche Malchut, proprio come nelLalfabeto 
Kuf segue Tzadik. Tuttavia, nonostante tutto ąuesto, tu non meriti ćhe le 
tue proprieta diventino la base per la creazione del mondo”. 

Yesod di ZA comprende in se stesso Malchut sotto forma della let¬ 
tera Kuf nella parola TzadiK. E ąuando Malchut e compresa in Yesod 
come Tzadik, e indicata dalia lettera Nun, perche Nun e Gevura di ZA 
(Yod-Keter, Chaf-Hochma, Lamed-Bina, Mem-Hesed, Nun-Gevura). 

Quando ZA cresce e diventa grandę, le sue Sefirot Hesed-Gevurct- 
Tifferet diventano le Sefirot Hochma-Bina-Daat. Allora, Gevura diven- 
ta Bina. E ąuando ZA toma piccolo, anche Bina ritoma a essere Gevura 
(Nun). Questa caduta e indicata dalia testa della lettera Nun rivolta in 
basso. 

La lettera Tzadik e composta dalie lettere Nun e Yod unitę schiena 
contro schiena. La lettera Nun indica Malchut, eon le proprieta della 
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Sefira Yesod incluse in lei; Yod indica il vero Yesod di ZA. La loro con- 
nessione, schiena contro schiena, eon lo sguardo rivolto verso direzioni 
opposte, indica che le forze impure si aggrappano alla loro schiena. 

Esse nascondono la schiena agli estranei, poiche nella loro schiena 
c’e un’imperfezione: il desiderio di ricevere la Luce della Saggezza 
(Ohr Hochma). Questa imperfezione deve essere nascosta, per impe- 
dire alle forze impure di aggrapparsi alla loro schiena. Perció la let- 
tera Tzadik non e adatta a essere usata per creare il mondo eon le sue 
proprieta. La sua precisa forma rivela Topportunita che hanno le forze 
impure di aggrapparsi a essa; questa e la ragione per cui Adamo (creato 
da ZA e Malchut quando sono uniti come Tzadik) e anche creato come 
due meta, maschio e femmina, unitę schiena contro schiena. 

E se la lettera Tzadik dovesse sostenere che nel grandę stato, alla 
presenza di Ohr Hochma, ZA e Malchut si uniscono faccia a faccia, 
si direbbe che tale unione e impossibile in quel preciso luogo, ma lo 
sarebbe invece solamente durante la loro ascesa in A VI. Perche, se tale 
connessione fosse possibile nel posto dove si trovano, le forze impure 
si aggrapperebbero immediatamente a loro. Per questa ragione la lettera 
Tzadik non e meritevole di diventare la base delPuniyerso. 


La lettera Peh 

27. La lettera Peh entró e disse: ^^Signore del mondo, sarebbe 
una cosa buona creare il mondo eon me, perche in me e iscritta la 
futura liberazione del mondo, in quanto la parola Pedut (liberazio- 
ne, redenzione) inizia eon me. La liberazione e Taffrancamento da 
tutte le sofferenze. £ perció appropriato creare il mondo eon me”. 

II Creatore le rispose: ‘^Sebbene tu sia buona e bella, la parola 
Peshah (trasgressione) inizia eon te ed e segretamente indicata at- 
trayerso di te, come un serpente che striscia e nasconde la testa nel 
proprio corpo. Come un peccatore piega la testa, nascondendosi 
agli occhi degli altri, ma allunga le mani per peccare, cosi e la forma 
della lettera Peh, la cui testa e nascosta al suo interno”. E il Creato> 
re disse anche alla lettera Ayin che non sarebbe stato utile creare il 
mondo eon le sue proprietó, perche dentro di essa c’e la proprietó 
di Avon (crimine, peccato). E sebbene Ayin tentasse di obiettare, 
dicendo che le sue proprieta sono contenute nella parola Anavah 
(umilta), il Creatore la rifiutó comunąue. 
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Pedut (liberazione) inizia eon la lettera Peh, vale a dire che nella 
futura liberazione e contenuta la proprieta della lettera Peh. Ecco per- 
che la lettera Peh ritenne di essere meritevole di diventare la base del 
mondo. In verita, sia Galut (esilio), sia Ge 'ula (redenzione) dipendono 
da Malchut: quando Malchut non ha alcuna Luce di Hochma interiore, 
il popolo di Israele e esiliato dalia terra di Israele, in quanto nel nostro 
mondo la terra di Israele corrisponde a Malchut del mondo di Atzilut, la 
terra spirituale di Israele. 

Proprio come nel mondo spirituale, ZA (Israele) e separato da Mal¬ 
chut (la terra di Israele), il popolo di Israele si disperde nel nostro mon¬ 
do e lascia la propria terra. E quando i figli di Israele correggono le 
proprie azioni, fanno si che ZA (Israele) colmi eon la Luce la propria 
Malchut (la terra di Israele), edificandola eon la propria Luce e unendo- 
si a lei faccia a faccia. Come risultato i figli di Israele del nostro mondo 
meritano la redenzione e tomano nella propria terra. 

La Luce che arriva da ZA, che edifica e colma Malchut^ discende in 
ZA dalie Sefirot Netzah e Hod. Hochma di Malchut si riveste di Netzah 
e Bina di Malchut si riveste di Hod. Le lettere Ayin e Peh sono Netzah 
e Hod in ZA. Ecco perche Pehy la Sefira Hod in Z/4, sosteneva di essere 
adatta per diventare la base su cui creare il mondo: perche da Peh arriva 
a Malchut la Luce di Hochma, che porta la redenzione a tutto il mon¬ 
do. Dunque, se il mondo raggiungesse le sue proprieta, raggiungerebbe 
senza dubbio la fine della correzione: la redenzione completa. 

La lettera Peh pensó di essere ancora piu adatta di Ayin per diventare 
la base del mondo, perche, sebbene Ohr Hochma entri in Netzah-Ayin 
e Hod-Peh e sia principalmente presente in Netzah-Aym, la redenzione 
dipende comunque da Hod-Peh. Questo perche, inizialmente, Bina li¬ 
bera Malchut dalie sue restrizioni e cosi la redime. 

Ricevendo da Bina le proprie proprieta della misericordia, Malchut 
merita la redenzione. II che si adempie nel modo seguente: Bina tra- 
scende le proprie proprieta e si unisce a Malchut; ne consegue che, 
dopo aver ricevuto la Luce di Hassadim^ Malchut puó ricevere la Luce 
di Hochma. Le restrizioni imposte alla ricezione della Luce influenza- 
no principalmente la parte sinistra, cioe Hod-Peh in ZA. Questa e la 
ragione per cui la lettera Peh aveva pensato di essere la piu adatta a 
diventare la base del mondo, dato che la Luce di Bina entra in lei e non 
in Netzah-Ayin. 

Tuttavia, tutte le correzioni individuali fatte durante i seimila anni di 
esistenza del mondo, fino alla fine della correzione, sono considerate in- 
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complete, perche la Luce Superiore, che permette la scoperta e Tanalisi 
di tutte le forze impure che ognuno ha dentro di se, non e presente nella 
propria interezza. Perció la Luce puó non essere ricevuta nei mondi di 
BYA sotto il Parsa, sotto il confine che separa il mondo di Atzilut dai 
mondi di 

Parsa e Malchut che e ascesa in Bina per limitare la diffiisione e la 
ricezione della Luce in quelle sue parti che sono posizionate sotto Bina. 
E, come conseguenza del tentativo di Adamo di ricevere comunąue la 
Luce sotto il Parsa, Timpurita e scivolata in Malchut’, a proposito di 
questo e detto che il serpente apparve davanti a Chava (Eva) e porto 
l’impurita su di lei (Talmud, Shabbat, 146). Questa impurita sara cor- 
retta solamente alla fine della correzione. 

II fatto e che Tassenza della Luce Superiore nella forza capace di 
distinguere il bene dal małe in tutto lo spessore di Malchut, da il via a 
un’imperfezione che si chiama “lacrime”: due lacrime che cadono in un 
grandę marę dai due occhi di Hochma e Bina che sono nascosti da tutto. 

I due occhi sono Hochma e Bina e le lacrime indicano la loro imper- 
fezione, per la presenza della forza impura che si e manifestata in loro 
come conseguenza del peccato di Adamo. Ció ha portato alla distru- 
zione dei due templi. Queste lacrime, negli occhi di Malchut, saranno 
asciugate solo alla fine della correzione, quando la morte scomparira 
dal mondo e tutta la Luce brillera in Hochma e Bina (Articolo 56). 

Cosi alla lettera Peh fu detto che, sebbene eon la propria Luce por- 
ti il mondo verso la redenzione (Pedut) e sebbene tutte le redenzioni 
passino solamente attraverso di essa, questa Luce e incompleta. Tutte 
le correzioni individuali sono imperfette, perche vanno e vengono, pro- 
prio come i due Templi. 

Le proprieta di Peshah (trasgressione) e Pedut (redenzione) nella 
lettera Peh non sono sufficientemente perfette e complete per resistere 
al peccato di Adamo, perche, in assenza della totale Luce di Hochma, a 
esse si aggrappano le forze impure. Per questo motivo la lettera Peh non 
e meritevole di diventare la base del mondo. 

E poiche la proprieta di Peshah (trasgressione) e occultata, al suo in¬ 
terno e presente la forza del serpente, per confondere gli uomini e por- 
tarli alla morte. Ed e impossibile annientarla, proprio come un serpente 
mordę e immediatamente nasconde la propria testa in se stesso (come la 
testa della lettera Peh), il che rende impossibile ucciderlo, perche Tuo- 
mo puó uccidere il serpente che ha dentro di se solo colpendo la “testa”. 
Ecco perche la lettera Peh non e adatta per la creazione del mondo. 
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La lettera Ayin 

Bina del mondo di Atzilut si chiama Ima Ilaa (la Mądre Divina) e 
anche Anavah (modestia, umilta) (qui, la “A” maiuscola indica la lette¬ 
ra Ayin^ da non confondere eon Aleph). La Sefira Netzah di Zeir Anpin 
(indicata dalia lettera Ayin) si riveste in Malchut eon tutta la sua Luce 
e sale in Bina, ehe la adoma eon i propri omamenti: Bina si riveste in 
Netzah di Z4. Ma poiehe in Netzah e oeeultata la lettera Peh, ehe signi- 
fiea Peshah (trasgressione), il Creatore rifiutó di ereare il mondo eon le 
sue proprieta, eome e seritto nelTArtieolo 27. 

Due parole rendono il signifieato della parola “trasgressione” in 
ebraieo: Peshah e Avon. Tuttavia, “trasgressione” si eoneentra princi- 
palmente nella lettera Peh, perehe Malchut di ZA si eonnette eon la 
Sefira Hod di ZA . 

Come eonseguenza del peeeato di Adamo, le Klipot (gusei, forze 
impure) si aggrappano a Malchut di ZA . Ma Netzah di ZA e una pro¬ 
prieta di ZA stesso e a esso le forze impure non si possono aggrappare, 
Tuttavia, eome e seritto nel Talmud {Baba Kama), anehe Netzah e sog- 
getta al perieolo ehe le Klipot tentino di aggrapparsi a essa. 

Questa imperfezione, la eapaeita delle forze impure di aggrapparsi 
a Netzah di ZA, si ehiama “trasgressione”. Tuttavia, la parola 
(non Peshah), indiea ehe Netzah e pura e diretta e ehe la trasgressione e 
eausata dalia sua eonnessione eon la Sefira Hod. 

La ragione per eui il Creatore si rivolge alle lettere Peh e Ayin nello 
stesso momento e ehe Netzah e Hod sono eome due parti di un eorpo: le 
due gambę. Eeeo perehe entrambe apparvero insieme davanti al Creato¬ 
re eon le loro riehieste. Tuttavia lo Zohar, le analizza (le loro proprieta) 
una alla volta. 


La lettera Samech 

28. La lettera Samech apparve davanti al Creatore e disse: 
^Creatore del mondo, sarebbe bene che il mondo fosse creato eon le 
mie proprietil, perebć dentro di me si trova Smicha (sostegno) per 
chi cade, come ć seritto: *11 Creatore sostiene {Somech) tutti coloro 
che cadono’”. II Creatore replicó: **Questa k la ragione per cui tu 
sei necessaria nel posto doye sei; non muoverti da li. Se tu ti sposti 
dal tuo posto, contenuto nella parola Somech^ coloro che cadono 
perderanno il loro sostegno, perchć costoro fanno affidamento su 
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di te (sulle tue proprietit)”. Avendo udito queste parole, la lettera 
Satnech se ne andó. 

La lettera Samech e la Sefira Tifferet in ZA, cioe Bina nel corpo 
di ZA. Poiche in ZA le Sęfirot Keter-Hochma-Bina (KHB) sono State 
trasformate in Hesed-Gevura-Tifferet (HGT), esse sono State svuotate 
della Luce di Hochma e sono rimaste solamente eon la Luce di Hassa- 
dim, cambiando cosi il proprio nome da KHB in HGT. 

Come sappiamo, Bina e composta da due parti. La Parte Superiore si 
chiama GAR: Ghimel (tre) Rishonot (prime), owero le prime tre Sefirot, 
KHB. La parte inferiore si chiama ZAT: Zayin (sette) Tachtonot (infe- 
riori), owero le sette Sefirot inferiori, da Hesed a Malchut. La Parte 
Superiore di Bina si chiama Aba ve Ima (A VI). Essendo colmati eon la 
Luce della Misericordia, Aba ve Ima esistono in uno stato di perfezione, 
senza alcun desiderio di ricevere, ma solo di donare. 

A VI sono indicati dalia Samech (eon valore numerico di 60), perche 
AVl includono le prime tre Sefirot KHB e tre Sefirot di ZA, le quali, in vi- 
sta delPassenza di Ohr Hochma in ZA, non si chiamano KHB, ma HGT. 
Perció ztK/ sono composti da sei Sefirot, ognuna delle quali e composta, 
a sua volta, da altre dieci, per un totale di 60 - Samech. 

di Bina ricevono la Luce dalLAlto e la passano a ZA. Questa 
parte di Bina ha le proprieta di ZA invece che quelle di Bina, poiche ha 
bisogno di ricevere esattamente ció di cui ZA ha bisogno e poi di pas- 
sarglielo. Diversamente da Bina, che non desidera ricevere nulla, ZAT 
di Bina hanno bisogno di ricevere Ohr Hochma per ZA e quindi ne sen- 
tono la mancanza; si separano allora da Bina e dalia sua parte inferiore 
si forma un oggetto {Partzuf}, eon un’esistenza indipendente. 

Questo Partzuf si chiama YESHSUT ed e indicato dalia lettera Mem 
(eon valore numerico 40), perche e composto da quattro Sefirot: Tiffe- 
ret-Netzah-Hod-Yesod del Partzuf AVI. A causa della sua forma (pro¬ 
prieta), la lettera Mem (si tratta della lettera Mem eon la quale termina- 
no le parole D) e chiamata Mem Stumah (chiusa). 

Tuttavia, questa separazione di A VI in due parti awiene solo quando 
non c’e alcuna Luce di Hochma, ma solo la Luce di Hassadim. Di con- 
seguenza, la Parte Superiore di Bina rimane nella propria perfezione, 
mentre la parte inferiore sente un’imperfezione nel proprio stato in cui 
non riceve Ohr Hochma. E poiche gli oggetti spirituali sono separati 
dalie differenze delle loro proprieta, la sensazione di imperfezione se- 
para la parte inferiore di Bina da quella Superiore. 
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Tuttavia, se coloro che sono al di sotto migliorano le proprie “inten- 
zioni” (chiamate “azioni’\ nella spiritualita) e chiedono aiuto a ZA per 
correggere le proprie azioni, per superare Tegoismo dei desideri impuri 
e acquisire i desideri puri e altniistici, allora ZA si rivolge al YESHSUT 
superiore, il quale si rivolge ad AVI. AVI mandano le richieste piu in 
alto, ricevono la Luce di Hochma e la passano a YESHSUT. 

Infine, YESHSUT e AVI, si uniscono in un solo Partzuf, perche, 
avendo ricevuto Ohr Hochma, YESHSUT diventa perfetto come AVh 
essendo colmato di Ohr Hassadim. YESHSUT passa la Luce di Hochma 
giu a ZA, che la passa a Malchut. Ci si riferisce alla Luce che Malchut 
riceve da ZA come alle cento benedizioni, perche Samech = 60 si unisce 
eon Mem = 40. 

Tuttavia, quando un uomo commette un peccato nelle proprie inten- 
zioni (desideri, azioni), non si rivolge a Malchut per chiedere aiuto, pro- 
Yocando la scomparsa da ZA della Luce di Hochma e il ritomo di ZA da 
Gadiut (il grandę stato) indietro a Katnut (il piccolo stato) (quando ZA 
contiene la Luce di Hochma, e chiamato “grandę” e quando e colmato 
solamente eon la Luce di Hassadim, e chiamato “piccolo”). E il Partzuf 
Bina unito viene ancora una volta diviso in .4^/ e YESHSUT. 

In questo piccolo stato (Katnut), ZA e Malchut corrono il pericolo 
che a essi si aggrappino le forze impure (Klipot). Per essere sicuri che 
questo non accada, perche in questo caso potrebbero cadere dal mondo 
di Atzilut sotto il Parsa nei mondi d\ BYA,AVI mandano loro la proprie- 
ta di Samech (la Luce della Misericordia). E, sebbene sia solo la Luce di 
Hassadim senza la Luce della Saggezza (la Luce di Hochma), fomisce a 
ZA e Malchut la sensazione della perfezione nelle azioni della dazione, 
cosi le forze impure non possono piu aggrapparsi a loro, perche la sola 
intenzione delle forze impure e di ricevere la Luce della Saggezza da 
un Partzuf puro. 

Questa e la ragione per cui la Luce che colma ZA in Katnut, si chia- 
ma Samech, che si traduce nella sua azione: Samech “sostiene” ZA e 
Malchut affinche non cadano dal mondo di Atzilut sotto il Parsa. 

Ecco perche la lettera Samech pensó che, se il mondo fosse stato 
creato eon le sue proprieta, sarebbe stato capace di raggiungere lo scopo 
della creazione e di unirsi eon il Creatore. La sua Luce avrebbe potuto 
splendere in Z4 e Malchut anche nei loro piccoli stati e la Klipa (la 
forza impura) non avrebbe tentato di arraffare da loro la Luce. Al con- 
trario, le forze impure ed egoistiche sarebbero scappate dalia sua Luce. 
Samech credeva che, se il mondo fosse stato creato eon le sue proprieta, 
sarebbe stata capace di proteggere tutte le creature, anche quando le 
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loro azioni fossero State corrotte, perche, in ąuesto caso, le forze impure 
non sarebbero State capaci di danneggiarle. 

Ma il Creatore disse a Samech che, proprio perche il suo molo e 
quello di sostenere coloro che cadono e di proteggere coloro che sono 
inferiori nei momenti di discesa spirituale, essa deve stare nel posto in 
cui si trova e non spostarsi. Perche se il mondo fosse stato creato attra- 
verso di lei, il suo potere avrebbe sempre prevalso su tutto, negando a 
ZA e Malchut la possibilita di crescere e di uscire dal loro piccolo stato. 

E se Z/i e Malchut non stimolano coloro che sono inferiori (gli uo- 
mini) a innalzare MAN, la richiesta di aiuto per raggiungere Gadluł, la 
Luce Superiore non potrą scendere e portare le creature alla fine della 
correzione, cioe alla redenzione. Perció, la lettera Samech deve soste¬ 
nere coloro che sono inferiori finche non meriteranno di piu. Quando 
ció awerra, essi saranno in grado di ricevere la grandę Luce chiamata 
“le cento benedizioni” nel loro intero Partzuf. Cosi il Creatore rifiutó di 
creare il mondo eon la lettera Samech. 

“Poiche coloro che sono inferiori hanno bisogno di Samech solo 
nel loro Katnut, in assenza della Luce della Saggezza {Ohr Hochma), 
ZON hanno bisogno di te e tu puoi essere di aiuto. Tuttavia, essi hanno 
bisogno di te solo nel loro Katnut. Ma tu non li aiuti a raggiungere la 
perfezione, cosi non puoi essere la base della creazione del mondo”. 


La lettera Nun 

29. La lettera Nun entró e disse al Creatore: “Sarebbe un bene 
che Tu creassi il mondo eon me, perche Norah Tehilot (la grandę 
lode) e scritta eon me, cosi come Ma lode del giusto’”. 

11 Creatore replicó: ‘‘Toma al tuo posto, perche tu sei la ragione 
per cui la lettera Samech k tornata al suo posto. E fa afiidamento su 
di lei per il sostegno. Perche la lettera Nun esiste nella parola Nefi- 
łah (caduta), che deve essere corretta dalia lettera Samech Questa 
e la ragione per cui Samech e dovuta ritornare al proprio posto: per 
rendere forti coloro che sono inferiori. La lettera Nun si allontanó 
da Lui immediatamente. 

Quando Nun vide che il Creatore aveva mandato via Samech (per¬ 
che le sue proprieta sono usate solamente nello stato di Katnut, cioe 
solo per sostenere coloro che erano caduti da Gadlut), pensó di meritare 
di diventare la base per la creazione del mondo. Questo perche non solo 
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Nurt ha tutti i vantaggi della Samech, ma puó anche usare Ohr Hochma, 
la Luce di Gadlut. Dunąue, la ragione del rifiuto del Creatore a Samech, 
non riguardaya Nun. 

La Sefira Gevura in ZA si chiama Nun, perche viene del tutto miti- 
gata dalia proprieta della misericordia di Bina, che si chiama Nun = 50 
porte di Bina. E questa proprieta di Gevura che dona a Z4 il nome di 
Norah Tehilot (grandi lodi). Ima-Bina e chiamata Tehilah (lode) e poi- 
che Gevura discende da Bina, ci si riferisce a essa come Norah Tehilot^ 
mentre Nun e usata nella Sefira Yesod nel Gadlut di ZA durante il suo 
Zivug eon Nukya. Come Ima, ąuesto succede ąuando Nukva riceve il 
nome di Tehilah, mentre ZA diventa unico in entrambe le Tehilot: Ima 
e Nukva. 

Perció, la lettera Nun disse che, essendo in Gevura, la linea sinistra 
di ZA, essa attrae la Luce della Misericordia emanata da Samech {Bina, 
Ima) che e anche chiamata ^'Tehilah Superiore”, dal che ne consegue 
che ZA acąuisisce le sue proprieta e il nome di Norah Tehilot per ugua- 
gliarsi a esse. Ecco perche Nun ha tutte le proprieta di Samech: la Luce 
della Misericordia che dona la perfezione e respinge i desideri e le forze 
impure. 

La lettera Nun aggiunse: “Comunąue, io ho anche un altro vantag- 
gio, per il fatto che sono usata durante il grandę stato di ZA nel suo 
Yesod, nella lettera Tzadik, della quale io sono Telemento sinistro”. 
Questa Nun che c’e nella lettera Tzadik e la stessa indicata come Norah 
Tehilot (le lodi del giusto), perche, anche quando ZA raggiunge Gadlut 
durante Tascesa di ZON \nAVI, Nun agisce anche in Yesod di ZA, colle- 
gando Nukva schiena contro schiena eon ZA, cosi che ZA riceva la Luce 
della Misericordia da A VI {Samech). 

E cosi Nun e chiamata “le lodi del giusto”, perche Yod (colui che 
e giusto, la base del mondo), si fissa in lei. Nun e chiamata “le grandi 
lodi” perche attrae la Luce della Saggezza verso Malchut nello stato di 
Gadlut. 

Perció, vediamo che Malchut riceve tutta la sua bellezza da Nun, che 
e posizionata in Yesod di ZA. Ecco perche la lettera Nun reclamava il 
merito di creare il mondo eon le proprie proprieta: perche la sua lumi- 
nescenza si aggiunge alla Luce della Saggezza che unisce e rida vita a 
ZON, non li sostiene semplicemente, come la lettera Samech. 

Allora il Creatore le rispose: “Ti sbagli a pensare di avere il merito 
di poter portare il mondo alla correzione completa eon le tue proprieta, 
senza che le forze impure si aggrappino a te, perche anche le tue pro- 
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prieta hanno bisogno di essere sostenute dalia lettera Samech. In veri- 
ta questa e esattamente la ragione per cui sei collegata schiena contro 
schiena eon la lettera Yode la Luce di Samech ti sorveglia per impedire 
che le forze impure si aggrappino a te. Ed e la ragione per cui le tue pro- 
prieta, che si hasano sulla forza di Samech, sono di semplice sostegno. 
Dunque non meriti di diventare la base del mondo”. 


Le lettere Mem e Lamed 

30. La lettera Mem entró e disse: “Signore del mondo, sarebbe 
un bene che tu creassi il mondo eon me, perche Melech (Re) e scrit- 
to eon me”. II Creatore replicó: “E cosi, ma non creeró il mondo 
eon te, perche il mondo ha bisogno di un Re. Toma al tuo posto. 
Inoltre, poiche il mondo non puó esistere senza un Re, non creeró il 
mondo neppure eon le lettere Lamed e Chaft che formano la parola 
MeLeCH (Re)”. 

La lettera Mem e la Sefira Hesed in ZA che riceve la Luce dalia sua 
comspondente Sefira Hesed in Bina. Quando, in aggiunta alla Luce del- 
la Misericordia nel suo piccolo stato, ZA riceve la Luce del la Saggezza 
e diventa grandę, le sue Sefirot HGT diventano Sefirot Hochma-Bina- 
Daał (HBD). In altre parole, Hesed in ZA ascende e diventa Hochma, 
rivelando cosi una nuova Luce, la Luce di Hochma, la Luce del volto 
del Creatore. 

Ecco perche la lettera Mem reclamava di essere adatta per essere 
usata nella creazione del mondo, perche essa rivela la Luce del Creatore 
al mondo, eliminando cosi ogni rischio che le forze impure si aggrappi¬ 
no a essa e cosi al mondo e garantita la completa correzione. 

Ma il Creatore rispose che e proibito rivelare questa Luce al mondo, 
perche il mondo ha bisogno che questa grandę Luce si rivesta prima 
nelle tre lettere della parola MeLeCH. In altre parole, la grandę Luce 
puó essere rivelata nel mondo solamente se Mem si unisce eon le lettere 
Lamed e Chaf. Cosi il Creatore disse, “Va e unisciti a loro”. 

Mem nella parola Melech e Hesed. Lamed e Bina, che passa la Luce 
a La lettera Chafh Malchut, Nukva di ZA, perche non puó esistere 
un Re {Melech ) senza un regno {Malchut). Inoltre, tutta la Luce e rive- 
lata solo grazie a Malchut. 

In questo caso, Malchut brilla da ZA in tre luoghi. 
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1. Malchut diventa Kisseh (il trono) per il Re (ZA). Kisseh deriva da 
Kissui (copertura, occultamento), quindi e indicato dalia lettera 
Chaf piegata. 

2. Malchut riveste ZA. Poiche la grandę Luce e rivelata solamente a 
Israele, Malchut riveste ZA e, ąuando il suo regno e rivelato, ZA si 
libera dei rivestimenti, li lancia su tutte le nazioni del mondo, sugli 
adoratori di idoli, e la Luce del suo volto si riversa su Israele. E tutti 
gli uomini giusti puntano il dito verso il Creatore e dicono: “Questo 
e il Creatore, al quale io ho aspirato!”. Questa diffusione della Luce 
e indicata dalia lettera Chaf. 

3. Malchut diventa una corona sulla testa d\ZA.E questa e la proprieta 
della lettera Chaf di Keter (corona di ZA). 


La lettera Chaf 

31. A ąuesto punto la lettera Chaf discese dal Kisseh^ il trono 
del Creatore, e si fermó davanti al Creatore. Tremando Gli disse: 
^^Creatore del mondo, eon le mie proprieta io merito di diventare la 
base del mondo, perchć io sono Kavod^ la 'Ria Gloria”. Quando la 
lettera Chaf discese dal trono del Creatore, tutti i mondi tremarono 
e lo stesso trono fu sul punto di crollare. II Creatore allora rispose: 
^Chaf cosa stai facendo qui? Io non creeró il mondo eon te. Toma 
al tuo posto, perchć tu esisti nella parola Kelayah (distruzione) e 
nella parola Kalah (sposa)”. 

11 trono del Creatore e il mondo di Seria. L’apparizione della lettera 
Mem davanti al Creatore ha poitato la lettera Chaf a cadere dal Suo 
trono. Perció Hochma e Sina del mondo di Seria hanno tremato, cosi 
come tutti i mondi inferiori eon i loro abitanti. 

Tutte le argomentazioni che le lettere hanno sollevato, per sostenere 
il proprio dęsiderio di essere usate per creare il mondo, sono come Tin- 
nalzamento di MAN, la richiesta di una precisa misura di aiuto dalPAlto 
sotto forma di Luce Superiore (che si chiama MAD) e che corrisponde 
a quella specifica lettera. 

In questo caso, ZON dominerebbero il mondo e questo dominio 
viene effettuato dalia stessa Luce che discende da ZON, nella esatta 
quantita di MAD che ogni lettera ha evocato e provocato, perche MAD 
corrisponde esattamente a MAN sia in quantita, sia in qualita, mentre 
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la proprieta attuale della lettera. Dunque, ogni lettera sostiene di 
poter attirare dalPAlto il tipo di Luce che condurra di sicuro le creature 
allo scopo. 

Allo stesso modo, le risposte del Creatore a ognuna delle ventidue 
lettere di ZON de Ałzilut costituiscono il MAD (la Luce Superiore, la 
forza, Taiuto) che discende e che corrisponde esattamente al MAN in- 
nalzato da ąuella particolare lettera. E ąuando la Luce Superiore che 
discende da una determinata lettera inizia a dominare il mondo, ció 
indica la replica del Creatore a quella lettera. Poiche le forze impure si 
aggrappano a una delle proprieta delle lettere, dato che il Creatore ha 
creato due sistemi perfettamente controbilanciati di forze pure e impu¬ 
re, ció rivela Tincapacita della lettera di govemare il mondo. Dunque il 
Creatore respinse la proposta di ogni singola lettera di essere usata per 
creare il mondo eon le proprie proprieta, al fine di poterlo condurre allo 
scopo della creazione. 

Questo e il “gioco” del Creatore eon ognuna delle ventidue lettere: a 
ognuna e data Topportunita di rivelare il proprio potere, le proprie qua- 
lita e le proprie forze, finche non diventa chiaro, dalie loro aspirazioni e 
analisi, quale di esse meriti veramente di govemare il mondo. 

Da ció vediamo che, quando la lettera Mem ha iniziato a rivelare la 
propria grandę Luce nel mondo, ha provocato la caduta del Kisseh (il 
trono). Questo perche il Kisseh ha due proprieta: 

1. copre e cela il Creatore, in quanto la parola Kisseh deriva dalia pa- 
rola Kissui; 

2. rivela la grandezza del Creatore nei mondi, eon Taiuto delle tre 
lettere MeLeCH. 

Allora Malchut, che e diventata Kissui, la copertura del Creatore, 
ascende e si rivolge a Chaf, i rivestimenti propri del Creatore, rivelando 
cosi il Re (il Creatore) e diventa una corona sulla Sua testa. 

Ma non appena la lettera Mem, che non si era rivestita di Chaf, ini- 
zió a rivelare la Luce del volto del Creatore, la lettera Chaf cadde dal 
Kisseh (il trono della Sua Gloria), smise di nasconderLo e affermó che, 
dal quel momento in avanti, sarebbe stata dominata solamente dalia 
gloria rivelata del Creatore, senza alcun genere di occultamento, come 
desiderato da Mem. 

A causa della caduta di Chaf dal trono, duecentomila mondi che 
hanno origine da Hochma e Bina del mondo di Beria, cosi come i mon¬ 
di sotto di essi, si scossero e tremarono al limite del crollo. Perche tutta 
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la connessione tra il livello inferiore o Partzuf e ąuello che si trova al di 
sopra, sta nel fatto che Malchut del Livello Superiore diventa Keter di 
quello inferiore. E la proprieta della lettera Chaf consiste nel rivestire 
Malchut di un oggetto spirituale Superiore in Keter di un oggetto spiri- 
tuale inferiore. 

Ci sono tre diversi tratti caratteristici del trono: 

1. sei passi che conducono al trono, le sei Sefirot Hesed-Gevura~Tif 
feret-Netzah-Hod-Yesod parte inferiore; 

2. ąuattro gambę del trono, la Luce nelle Sefirot Keter-Hochma- 
Bina-Daat della parte inferiore; 

3. Malchut della Parte Superiore, che discende in quella inferiore, si 
riveste di essa e tutta la Luce che arriva dalia Parte Superiore passa 
attraverso di lei verso la parte inferiore. 

Dunque, quando Chaf e caduta dal trono della gloria del Creatore, 
la connessione tra il mondo di Atzilut e il trono (il mondo di Beria) e 
stata interrotta. Questo perche Chaf {Malchut del mondo di Atzilut) che 
si riveste delle Sefirot Keter-Hochma~Bina-Daat del mondo di Beria 
riversa tutta la Luce sul mondo di Beria, che si chiama il trono della Sua 
gloria. Ma quando Chafe caduta dal trono, la connessione tra il mondo 
di Atzilut e il mondo di Beria e stata interrotta, Chafhdi tremato perche 
aveva perso il potere di donare al mondo di Beria e duecentomila mondi 
{Hochma e Bina dalie Sefirot Keter-Hochma-Bina-Daat del mondo di 
Beria) tremarono per il timore di crollare, perche avevano perso tutta la 
propria forza vitale, che ricevono dal mondo di Atzilut, 

Allo stesso modo, nel mondo di Atzilut, Bina del mondo di Atzilut, il 
Creatore, e connesso a ZON. Questo perche il Partzuf Bina del mondo 
di Atzilut e composto da dieci Sefirot e la sua ultima Sefira, Malchut, si 
riveste di ZA del mondo di Atzilut eon la proprieta della lettera Chaf 
Malchut della Sefira Bina, che si riveste d\ ZA, cla. lettera Chaf E que- 
sta lettera Chafe il trono del Creatore in ZA, Infatti, il Creatore e Bina, 
la Sefira sopra ZA. Cosi, ZA diventa un trono per Bina. E, durante la 
caduta, la connessione tra Bina e ZA e interrotta, poiche Chafe Malchut 
di Bina', essa si riveste in Z4 e gli passa tutta la Luce. 

Perció tremo (perse la propria capacita di donare a Z4) e cosi fecero 
i duecentomila mondi che sono la Luce per ZA, che si chiamano Hoch¬ 
ma e Bina o KHBD, le quattro gambę del trono, perche tutta la Luce 
se ne era andata da loro. E i mondi tremarono per il timore di crollare, 
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cioe le Sefirot Hesed~Gevura-Tifferet-Netzah-Hod-Yesod in ZA, che 
includono tutti i mondi sotto di esse, perche tutta la Luce di Bina se ne 
era andata da li. 

11 Creatore disse alla lettera Chaf che, poiche era caduta dal trono 
della Sua gloria, le prime tre Sefirot di ZA avevano tremato e tutti i 
mondi erano arrivati sul punto di crollare e distruggersi senza alcuna 
speranza di saWarsi; dunque Chaf doveva tomare al proprio posto nel 
trono della gloria. 

II ritomo di Chaf al proprio posto, nel trono del Creatore, awiene 
proprio mentre Egli rifiuta di creare il mondo eon la lettera Mem, perche 
ii mondo ha bisogno di un Re. Cioe, il tremore della lettera Chaf men¬ 
tre cade dal trono del Creatore, che a sua volta ha fatto tremare i mondi 
per la paura di una possibile distruzione, e la risposta del Creatore alla 
lettera Mem awengono simultaneamente. 


La lettera Yod 

32. La lettera Yod entró e disse: “Creatore del mondo! Sarebbe 
bene che Th creassi il mondo eon me, perche il Tuo nome Santo 
inizia eon me’’. II Creatore replicó: “E sufficiente che tu sia iscritta 
nel Mio Nome, in Me, tutte le tue aspirazioni siano verso di Me e tu 
non dovresti essere strappata da tutto questo”. 

Per il fatto che Yod e la prima lettera del nome del Creatore HaVa- 
YaH (Yod-Hey-Vav-HeyX 1’inizio della rivelazione del Creatore alle 
creature, il primo livello della Luce Superiore, ąuesta lettera sosteneva 
che il mondo doveva essere creato eon le proprie proprieta, perche cosi 
al mondo sarebbe stata garantita certamente la completa correzione. 
Tuttavia, il Creatore obbiettó a tutto ció. Come abbiamo gia detto, le 
domande delle lettere e le risposte del Creatore indicano che il Creatore 
“gioca” eon ogni lettera: le domande delle lettere sono il loro MAN e le 
ripostę del Creatore sono MAD, sotto forma di Luce Superiore. 

Quindi, dicendo a Yod “E sufficiente”, il Creatore spiegava la crea- 
zione della restrizione, cioe che alla Luce e concesso soltanto di scen- 
dere al suo livello, ma non oltre. Questa restrizione e fissata nel nome 
del Creatore Shadday (Shin-Dalet-Yod). Dopo che Yod aveva iniziato 
a spandersi eon la grandę Luce, il Creatore la fermo, proibendole di 
spandere la Luce alla lettera Tav, ma poteva farlo solo fino a Shin (come 
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abbiamo detto in precedenza neirArticolo 25). Egli le disse: “Basta e 
non spanderti oltre, altrimenti non potrai rimanere per sempre nel Mio 
Nome HaVaYałT\ 

Come dissero i saggi: “U Mio Nome non e pronunciato come e 
scritto, Perche si scrive HaVaYaH, ma si pronuncia Adonay {Talmudy 
Pesahim, 50). In verita, il nome HaYaYaH non e soggetto a cambia- 
menti, come e scritto: “Perche lo, il Signore {HaYaYaH), non cambio” 
{Malachi, 3:6). La corruzione e la sua correzione si manifestano nei 
giomi della vita del mondo, il che significa che si awicenderanno co- 
stanti cambiamenti. Perció, fino alla fine della correzione, il Creatore e 
chiamato Adonay, perche ąuesto nome e soggetto a cambiare, e non e 
chiamato HaYaYaH, che non potrą essere mai cambiato. 

Tuttavia, in futuro, dopo la fine della correzione, HaYaYaH sara 
pronunciato come e scritto. Perció il Creatore disse: “Se lo vedo della 
colpa o del małe in te, per questa ragione ti toglieró dal Mio Nome, 
perche il Mio Nome, HaYaYaH, non puó contenere nulla di imperfetto 
o corretto, nessuna corruzione e nessuna correzione. Questa e la ragione 
per cui il mondo non puó essere creato eon le tue proprieta”. Ci sono 
tre livelli nella lettera Yod del nome HaYaYaH. nella Sefira Hochma di 
ZA, in Hochma ć.\ AYI q in Hochma di Arich Anpin, che si chiama “la 
saggezza nascosta'\ 

HaYaYaH inizia eon un punto, che poi diventa Yod. In seguito, Yod 
{Ohr Hochma) si spande ai lati e verso il basso e diventa la lettera Do- 
let, che e composta da una linea orizzontale, simile a un tetto, la qua- 
le sta a indicare la proprieta di Bina~Ima (la misericordia, Hassadim, 
larghezza). Quando Ohr Hassadim smette di espandersi in larghezza, 
Ohr Hochma inizia a espandersi verso il basso, sotto forma di una linea 
verticale. Questa e la gamba della lettera Dalet, la proprieta di Hoch- 
ma-Aba. 

La comune proprieta di e indicata dalia lettera Dalet. AYI ge- 
nerano ZA, indicato dalia lettera Yav dentro Dalet, che alla fine disegna 
la forma della lettera Hey. Dunque, la richiesta di ZA {Yav) di ricevere 
da AYI, li spinge a unire le loro proprieta di Hochma (linea verticale) e 
di Hassadim (linea orizzontale), eon 1’aiuto della lettera Yod. Di conse- 
guenza, AYI ricevono la Luce da Yod e la passano a ZA. 

Lo schermo ai desideri di Malchut si chiama “il punto”, poiche lo 
scontro tra lo schermo e la Luce che entra, produce la Luce che ritoma. 
E poiche la Luce ricevuta e sempre composta da dieci Luci, lo schermo 
si chiama “i dieci punti”. 
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Yod indica la diffusione di Nekudot dentro il Partzuf Keter, dalia 
Luce di Hochma verso il basso, mentre Vav indica la diffusione di Neku¬ 
dot dentro il Partzuf Hochma. Tuttavia, in HaYaYaH non c’e alcun se- 
gno che indichi la diffusione della Luce in Keter. 

L’en trata o Tuscita della lettera Yod in un parola indica o la presenza 
o Passenza della Luce di Hochma. Ci sono ąuattro tipi di correzione. 

1. II primo Ibur. concepimento del piccolo stato di ZON. Si tratta di 
uno stato spirituale assolutamente passivo, in cui la lettera Yod entra 
nella parola Ohr (Luce) e la trasforma in Avir (aria), diventando il 
VAK del Partzuf. 

2. La lettera Yod^sct dalia parola Avir, che toma a essere Ohr: la Luce 
di Hochma entra nel VAK del Partzuf. 

3. II secondo Ibur: concepimento dello stato di Gadlut di ZON: AHP 
di Bina ascendono da ZON in Bina e GE de ZON ascendono eon 
essi, perche erano insieme nello stato di Katnut^ definito come il 
concepimento di GE de ZON. 

4. La diffusione della Luce di Hochma. 


La lettera Tet 

33. La lettera Tet entró e disse: “Creatore del mondo, sarebbe 
bene che Tu creassi il mondo eon me, perche e attraverso di me che 
Tu sei chiamato Tov (il Bene)’’. 11 Creatore replicó: ^‘lo non creeró 
il mondo eon te, perche la tua bont^ e nascosta dentro di te ed e 
inyisibile. Perció non puó prendere parte del mondo che io desidero 
creare e sara rivelata solamente nel mondo a venire. E poiche la 
tua bonta e nascosta dentro di te, le porte del palazzo affonderanno 
nella terra, perche la lettera Chet e opposta a te e, quando vi unirete 
insieme, si formera la parola CHeT (peccato). Questa e la ragione 
per cui queste due lettere non sono iscritte nei nomi delle tribu be- 
nedette”. La lettera Tet si fece immediatamente da parte. 

La lettera Ter, il cui valore numerico e 9, e la proprieta interiore del¬ 
la Sefira Yesod in ZA, mentre la proprieta esteriore di Yesod in Z/1 e la 
lettera Tzadik, il cui valore numerico e 90; essa si unisce eon Nukva de 
formando il concetto di Tzadik (colui che e giusto). Oltre a essere 
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la proprieta interiore di Yesod in ZA, Tet e anche la nona tra le lettere di 
Bina in ZA. 

Tet e anche chiamata Tov (bene). E poiche Tov e chiamata Tzadik, in 
quanto e la Luce interiore di Yesod chiamata Tzadik, alla quale non si 
possono aggrappare forze impure, Tet si rivolge alPAlto per giustificare 
la propria richiesta di diventare la base del mondo. 

Nel Talmud (Hagiga^ 12), i saggi scrissero: “Nella Luce attraverso 
la quale il Creatore ha creato il mondo, Adamo vide da un capo alPal- 
tro del mondo. Ma il Creatore vide che le azioni delle generazioni del 
Diluvio e degli edificatori della Torre di Babele non erano meritevoli, 
quindi nascose quella Luce per i giusti del futuro”. Poiche il Creatore 
vide che le loro azioni avrebbero portato la minaccia che si aggrappas- 
sero forze impure, Egli nascose questa Luce; dunque, la Luce discese 
in segreto dai Giusti Divini {AVI) su colui che e giusto {Yesod in ZA), 
nella lettera Tet. 

E COSI il Creatore disse a Tet che, poiche doveva tenerla nascosta dai 
peccatori e poiche solo i giusti avrebbero avuto i suoi meriti nel mondo 
a venire, essa non poteva partecipare alla creazione e alla correzione 
del mondo, perche il mondo e ZON e alla lettera Tet possono sempre 
aggrapparsi le forze impure. 

E poiche questa Luce splende solo in segreto (e non apertamente) 
dentro Yesod de ZA, Nukva non potrą ricevere la Luce direttamente, ma 
solo nascondendosi in essa. Perció, le porte di Nukva affondano nella 
sua Sęfira Yesod, che le protegge dalPattacco delle forze impure ed esse 
cosi confidano nel fatto che le forze impure non potranno avere potere 
sulle sue porte. Perche anche al tempo della distruzione del Tempio, le 
forze impure non avevano potere sulle porte del Tempio e cosi affonda- 
rono nella terra, cioe la terra le consumó. “Ma poiche tu hai bisogno di 
tale protezione, io non posso creare il mondo eon te” rispose il Creatore 
a Tet. 

Ci sono due condotti (canali) in Yesod de ZA nel mondo di Atziluf. 
quello destro serve per la nascita delle anime e quello sinistro, per get- 
tare gli scarti alle forze impure. La lettera Chet e Hod, la cui proprieta 
e Malchut in Z4, il canale sinistro di Yesod in ZA, perche le proprieta 
della lettera Chet sono le proprieta di ^w/incluse in Yesod, mentre Kuf 
emana una Luce sottile (Ner Dakik) per le forze impure, dalia quale 
esse ricevono la forza per essere simili alPimmagine di un uomo puro, 
come una scimmia rispetto a un uomo, perche il Creatore ha creato la 
purezza parał lelamente alTimpurita. 
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Questi due canali sono molti vicini tra loro: li separa soltanto una 
sottile membrana, che si chiama “buccia d’aglio”. Di conseguenza il 
canale sinistro ha la forza di dominare quello destro, formando cosi 
C//^r(valore numerico 8 + 9 = 17). 

II valore numerico di CHeT (17) e uguale a quello della parola TOV 
(9 + 6 + 2 = 17): ció significa che la forza impura si contrappone a 
quella pura. E se prevale il canale destro (la lettera Tet\ la parola CHeT 
(peccato) si trasformera in TOV (bene, bonta). 

Poiche il canale sinistro {CHeT) ha la forza di dominare quello de¬ 
stro (Tet), le forze impure possono suggere la Luce Superiore per se 
stesse, il che darebbe potere ai peccatori del mondo. Questa e la ragione 
per cui Chet e Tet non sono presenti nel nome delle dodici tribu di Isra- 
ele: per mostrare che esse (le tribu) sono al di sopra della lettera Chet, 
la radice di tutte le forze impure che si oppongono. 

Quando tutte le lettere meritarono di ricevere la benedizione attra- 
verso la lettera Bet, si misero in fila in ordine alfabetico, in cui le lettere 
Tet e Reish si unirono. La lettera Tet ascese, ma non prese il proprio 
posto finche il Creatore non le chiese: “7b/, perche sei ascesa, ma non 
prendi il tuo posto?”. Essa rispose: “Tu mi hai creato per iniziare le 
parole Tov (bonta) e Torah, come e scritto: ‘E il Creatore vide che la 
Luce era buona’. Come posso allora unirmi e restare accanto alla lettera 
Reish, quando essa inizia la parola Rah (małe)?”. 

II Creatore rispose: “Toma al tuo posto, in quanto sei proprio tu ad 
avere bisogno della lettera Reish, poiche Tuomo che io intendo creare 
riunisce tutte queste qualita: tu come qualita destra e Reish come qualita 
sinistra”. Dopo di che, Tet e Reish tomarono al proprio posto. 

Tre linee si manifestano in ZA del mondo di Atzilut. Esse emergo- 
no dalia loro fonte, Bina (come conseguenza della seconda restrizio- 
ne, Malchut ascende in Bina, che porta alle Sefirot Bina-ZA-Malchut 
che scendono in un Par/zw/’inferiore, in ZA). Bina e chiamata Ełoh-im 
(Aleph-Lamed-Hey-Yod-Mem) e, in seguito alla seconda restrizione, 
la sua parte Aleph-Lamed-Hey (la ELEH della parola Eloh-im, AHP) 
e scesa in un Partów/inferiore, in ZA. Solamente le lettere Yod-Mem 
(/Mdi Eloh-im) sono rimaste in Bina. Ció significa che solo una meta, 
(YAK, GE) e rimasta in lei dal precedente livello di GAR. Qualunque 
cosa rimasta e indicata da un segno chiamato Ho lam: Vav eon un punto 
sopra, poiche questa e la linea destra, Ohr Hassadim. 

Poi, nel grandę stato, le lettere Aleph-Lamed-Hey {ELEH) tomaro- 
00 in Bina e si unirono eon Yod-Mem {IM). In seguito, il livello di GAR 
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ritomó, sebbene la Luce di Hochma in Bina fosse incompleta, perche la 
Luce di Hassadim era scomparsa e la Luce di Hochma non puó splen- 
dere senza la Luce di Hassadim. Le lettere A-L-H che ritomano sono 
Shuruk: yav eon il punto dentro di se, perche, a causa delle restrizioni 
in essa contenute, essa costituisce la linea sinistra. 

Queste restrizioni funzionano fino a quando ZON, dopo essere asce- 
si in Bina, iniziano a ricevere la Luce e la linea di mezzo si manifesta 
e riduce GAR di Hochma nella linea sinistra. Ne consegue che la linea 
destra si unisce a quella di sinistra: Ohr Hochma splende in Ohr Has¬ 
sadim. Questa linea di mezzo si chiama Hirik\ Vay col punto sotto o lo 
schermo di Hirik, perche grazie a essa nel Partzuf entra la Luce. 

E poiche Bina riacquista GAR eon Taiuto di ZA, anche ZA, dal me¬ 
mento in cui ha acquistato le tre linee, inizia a ricevere questa Luce da 
Bina. Yod~Mem (IM), Tet e Holam costituiscono la linea destra, Aleph- 
Lamed-Hey (ELEH), Reish e Shuruk costituiscono quella sinistra. 

Adesso traduciamo tutto questo nel linguaggio delle Sefirot. Quando 
Bina toma un’altra volta allo stato di Gadlut, ELEH in IM, la linea 
sinistra si unisce eon la destra e questo ha allontanato Teł (la linea de¬ 
stra, Hassadim) da Reish (la linea sinistra). Questo perche, essendo op- 
poste tra loro, esse non possono stare una accanto alPaltra finche il Cre- 
atore (ZA, la linea di mezzo) non riduce GAR sia della linea destra sia 
di quella sinistra per mezzo della forza del Suo schermo, che e espresso 
eon le parole: “E il Creatore le comandó di tomare al suo posto”. 

GAR de Hochma si chiama Man ‘ula, la serratura che impedisce alla 
Luce di entrare nel Partzuf, la sua diminuzione si chiama Miftacha, la 
chiave che apre un passaggio per la Luce, VAK di Hochma, per span- 
dersi nella linea sinistra in un Partzuf. Allora Tet, la linea destra, riceve 
Ohr Hochma dalia linea sinistra e si unisce a Reish, ricevendo da essa 
la Luce di Hochma. Altrimenti sarebbe rimasta in VAK. Anche Adamo 
e stato creato dalPunione di queste due linee. 

Ma perche la lettera Tet era restia a unirsi eon la lettera Reish ed e 
stata costretta dal Creatore a farlo? Nel mondo spirituale, la radice do¬ 
mina tutti i suoi rami e i rami si sottomettono al suo dominio. Perció Tet 
non desiderava unirsi a Reish, perche sarebbe stata costretta a diventare 
un ramo e a sottomettersi alla sua radice, Reish. 

Invece, il Creatore voleva che Tet ricevesse la Luce di Hochma da 
Reish, COSI che questa unione rendesse Tuomo capace di ricevere la 
Luce di GAR. Dunque, quando ELEH ritomano in Bina, Egli Lo ha 
fatto perche venissero indebolite le restrizioni di Bina, cosi da permet- 
tere a Reish di unirsi a 7e/ e di ricevere da essa la Luce di Hassadim. 
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[sje consegue che Tet diventa la radice rispetto a Reish, perche senza la 
sua Hassacłim, Reish non potrebbe splendere, a causa delle restrizioni 
imposte alla sua Luce. 


La lettera Zayin 

34. La lettera Zayin entró e disse: “Creatore del mondo, sarebbe 
bene che Tb creassi il mondo eon me, perche Shabbat e protetto da 
me, come e scritto: ‘Ricorda (Zachor) di osservare il giorno del¬ 
to Shabbat^^\ II Creatore replicó: “lo non creeró il mondo eon te, 
perche dentro di te c’e la forza della guerra: lance e spade, che si 
chiamano Zayin^^ (armi), sono fatte eon te. E tu sei come la 
lettera Nun, eon la quale il mondo non ^ stato creato, perche dentro 
di essa c^e Nefilah (la caduta) (Articolo 29). Avendo sentito questo, 
la lettera Zayin Lo lasció. 

La lettera Zayin e disegnata come una combinazione tra Vav e Yod, 
come una testa sopra di essa, che indica il grandę stato e la grandę 
Luce in Malchut, la moglie di Z/1, perche Malchut include se stessa in 
suo marito, ZA (indicato da Vav\ e diventa una corona {Yod) sulla sua 
testa. Insieme, queste due lettere, Vav eon Yod sopra di essa, formano 
la lettera Zayin. 

Perció e scritto: “Ricordati di osservare la santita dello Shabbar. 
Come conseguenza deirelevazione dello Shabbat, cioe delLascesa di 
Nukva alla testa di ZA quando diventa la sua corona, essa include se 
stessa nella parola Zachor (ricorda) e riceve il nome Nukva Kedoshah 
(santa Nukva). Questa e la ragione per cui la lettera Zayin reclamava di 
essere meritevole di diventare la base della creazione del mondo, poi- 
che questa Luce e cosi grandę e benedetta da portare Tassoluto riposo 
in ąuesto giomo, in quanto in questo stato chiamato Shabbat la purezza 
e completamente separata dalLimpurita. 

Zayin e la Sefira Netzah in ZA. Quando Nukva e inclusa in Netzah e 
SI unisce alle sue proprieta essa acquista la forza di ascendere insieme a 
^ \wAVL Qui essa diventa una corona sulla sua testa, dalia quale esso 
e omato, il che indica il giomo dello Shabbat. Tuttavia, poiche questa 
correzione awiene solamente come conseguenza della sua inclusione 
nell essenza maschile e nella loro ascesa in AVI, e non dove si trova di 
solito, dove normalmente abita eon ZA, Nukva non puó essere corretta 
completamente durante i seimila anni. 
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La ragione di questo e che quando Nukva toma al proprio posto nei 
giomi della settimana, la sua connessione eon la lettera Zayin e definita 
come un KU Zayin (aima) e da lei nascono tutte le guerre eon le forze 
impure, come i giomi della settimana che preparano lo Shabbał. 

Perche ogni uomo deve sconfiggere la forza impura che ha dentro 
di se nei giomi della settimana e cosi meritare la figlia del Re: Shabbat. 
Comunque, durante i seimila anni la Luce dello Shabbat e insufficiente 
per neutralizzare le forze impure, perche i giomi della settimana toma- 
no e circondano lo Shabbat. Questo continua fino alla fine della corre- 
zione, quando ci sara solamente lo Shabbat come giomo di perfezione 
assoluta per tutta Tetemita. 

Questa e anche la ragione per cui il Creatore rispose a Zayin: “lo 
non creeró il mondo eon te, perche, quando sei al tuo posto, la tua Luce 
non e ancora perfetta. Solo dopo che avrai sconfitto le forze impure che 
sono in guerra, Tuomo sara in grado di conseguirti”. E la forma della 
lettera Vav (ZA) ricorda una lancia, pronta a essere lanciata per trafigge- 
re le forze impure. Gevurot (coraggio) indica la linea sinistra della parte 
maschile di Bina (Nun). 


Le lettere Vav e Hey 

35. La lettera Vav entró e disse: ‘‘Sarebbe bene che creassi il 
mondo eon me, perchć io sono una lettera del I^o Nome HaYaYaH 
(Yod-Hey-Vav-Heyy\ II Creatore replicó: “Phv, sia tu, sia la lettera 
Hey dovreste essere gi4 grate di essere contenute nel Mio Nonie. 
Questa h la ragione per cui lo non creeró il mondo eon le vostre 
proprietó”. 

Sebbene la lettera Yodabbia. espresso una simile richiesta, Vav aveva 
pensato che Yod fosse stata respinta a causa della sua eccessiva gran¬ 
dezza (forza spirituale). Ecco perche Vav aveva sostenuto che sarebbe 
stato un bene creare il mondo eon le sue proprieta, cioe in base alle let¬ 
tere Vav-Hey del nome HaYaYaH^ eon la Luce della Bina Divina (Ima) 
del mondo di Atzilut. 

II Creatore rispose allo stesso modo in cui aveva risposto alla let¬ 
tera Yod^ cioe che Egli le aveva posto una restrizione, dicendo a DaY 
(Dalet-Yod): “Fermatevi alla lettera Shin e non espandetevi oltre, per 
impedire alle forze impure di aggrapparsi a voi”. Dunque, le lettere Kav 
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ed Hey non sono adatte per creare il mondo eon le loro proprieta, perche 
anche loro hanno bisogno di essere protette contro le forze impure. 

La Sefira Tifferet e indicata dalia grandę lettera Vav (Vav eon una 
testa), in quanto ha tutte le sei (f^v) Sefirot: Hesed-Gevura-Tifferet- 
pietzah-Hod-Yesod. Yesod e la Sefira responsabile del passaggio della 
Luce da ZA a Malchut. Ecco perche ha la stessa Luce che in Małchut: 
yiHY senza HGT ed e anche la ragione per cui Yesod e chiamata la pic¬ 
cola Vav (Vav senza la testa). 


Le lettere Dalet e Ghimel 

36. Le lettere Dalet e Ghimel si presentarono davanti al Creato- 
re. E il Creatore disse loro immediatamente: “E sufficiente che voi 
siatę insieme, perche, fino a quando ci sarś un povero sulla terra, 
ci Sara qualcuno che lo trattera eon misericordia (LiGmol Hesedy\ 
La lettera Dalet deriva da Dalut (poverta), mentre Ghimel la con- 
traccambia eon la misericordia {Gomelet Hassadim), ^Terció non vi 
potete diyidere; questo vi basti per aiutaryi a vicenda”. 

E gia stato detto (Articolo 24) che, sebbene Dalet riceva la Luce da 
Ghimel e la sua forma ad angolo retto protenda dalia Luce di Hassadim, 
le forze impure sono comunque abbastanza forti da aggrapparsi a essa, 
separarla e appiattire la forma dell’angolo, trasformandola cosi nella 
lettera Reish. 

Ecco perche la lettera Dalet richiede una speciale protezione: per 
non essere corrotta e per essere in grado di continuare a essere colma- 
ta da Ghimel, cosi da evitare che i bisognosi {Dalut) scompaiano dal 
mondo. Dunque, per sostenersi, e sufficiente che queste due forze si 
completino a vicenda e si appaghino in una reciproca unione, al fine di 
impedire alle forze impure di arrivare a dominarle. E questo molo e per 
loro sufficiente. Questa e la ragione per cui il Creatore non ha voluto 
creare il mondo eon loro. 


La lettera Bet 

37. La lettera Bet entró e disse al Creatore: “Creatore del mon¬ 
do, sarebbe bene che Tu creassi il mondo eon me, perche attraverso 
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di me Tii sei benedetto in Alto e in basso. Perchć Bet ć Berachah 
(benedizione)”. II Creatore repHcd a Bet: ‘^Naturalmente, lo creeró 
il mondo eon te e tu sarai la base del mondo!’\ 

La lettera Bet e la proprieta di Hochma (saggezza) o, piuttosto, di 
Hesed in Hochma^ un punto in un palazzo, perche Ohr Hassadim e un 
palazzo per Ohr Hochma ed e chiamata Berachah (benedizione). Attra- 
versando tutti i mondi, dal Creatore fino livello piu infimo, ąuesta Luce 
non si attenua in nessun modo. 

lnvece, proprio come ąuesta Luce e al Massimo Livello, che la rice* 
ve dal Mondo delLInfinito, tanto e grandę, radiosa e potente nel mondo 
di Atzilut, cosi si mantiene fino al mondo di Assiya. E non s’imbruttisce 
e indebolisce mentre attraversa tutti gli schermi dali’Alto verso il basso. 

Ecco perche la lettera Bet aveva pensato che il mondo potesse es- 
sere creato eon le proprie proprieta: perche la Luce della benedizione 
e la stessa in Alto e in basso; nessuno schermo puó attenuarla e nessun 
desiderio meschino puó danneggiarla. 

Questa e anche la ragione per cui la proprieta della misericordia 
{Hassadim) e la piu adatta per la creazione del mondo: perche a essa non 
si puó aggrappare alcuna forza impura. Questo perche le forze impure 
si possono aggrappare solamente in un posto dove ci sono mancanze. 
E poiche non ci sono mancanze di nessun genere nella proprieta della 
misericordia, non potrą mai esserci contatto tra Bet e le forze impure. 

II Creatore concordó eon Bet che la sua proprieta fosse perfetta e 
adatta per la Sua creazione delPuniyerso. Come e detto: ''Olam (mon¬ 
do) //ejec/(misericordia) YiBaneh (sara edificato)” dove YiBaneh signi- 
fica Boneh (edificare) e HaYana (comprendere) (in ebraico le lettere 
Vav e Bet sono indicate dalia lettera Bet). Questo perche il Creatore 
stabili che ąuesta proprieta era assolutamente sufficiente a valutare e 
separare la purezza dalPimpurita. 

E se Tuomo cerca un idolo al posto del Creatore, Berachah (benedi¬ 
zione) non discende su di lui, perche la benedizione trae origine solo dal 
Creatore. Dunąue e possibile stabilire chi sia giusto e chi sia un pecca- 
tore, chi lavori per il bene del Creatore e chi per il proprio interesse, in 
ąuanto il mondo e stato costruito per mezzo della misericordia. 

Tuttavia, il Creatore non ordinó alla Luce della Misericordia di go- 
vemare il mondo. Egli la consideró solo come un buon punto di par- 
tenza, sufficiente per portare il mondo alla perfezione. Questo perche 
la Luce di Hassadim e incompleta ( VAK e non GAR), insufficiente per 
generare nuove anime, in ąuanto la loro unione e moltiplicazione, visto 
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che nessun Partzuf (oggctto spirituale) puó generare nulla finche non ha 
raggiunto la Luce di Hochma in maniera completa, e chiamata GAR o 
testa. Fino ad allora, il Partzuf rimane nello stato di imperfezione. 

II nostro stato normale (Pinfimo degli stati) e determinato dalia 
proprieta della lettera Bet. Dunąue, il Creatore la pose alla base della 
creazione del mondo. In altre parole, la base di uno stato e lo stato del 
Partzuf {pggttio) puro, quando assolutamente niente lo puó diminuire 

od ostacolare. 

In uno stato del genere, un’aggiunta di Ohr Hochma in Ohr Hassa- 
dim, necessaria per la nascita di un nuovo Partzuf non e piu considerata 
basilare o necessaria. Invece e definita come un’aggiunta, cioe dipende 
solamente dalie buone azioni di coloro che sono inferiori. E la Luce 
fondamentale, VAK, non manchera mai. 


La lettera Aleph 

38. La lettera Aleph restó fuori e non entró per presentarsi al 
Creatore. II Creatore le disse: ^Terche non vieni da Me come hanno 
fatto tutte le altre lettere?”. Aleph replicó: “Perche ho visto tutte 
le lettere lasciarTi senza la risposta desiderata. Inoltre, Ti ho vi- 
sto donare alla lettera Bet ąuesto grandę regalo. E, in verit^, il Re 
dell’universo non puó riprendersi indietro il Suo regalo per donarlo 
a qualcun altro!”. II Creatore replicó: “Sebbene lo creeró il mondo 
eon la lettera Bet., porró te in testa a tutte le lettere e la Mia unicita 
sara espressa solo attraverso di te; tutte le azioni e le ragioni di 
questo mondo incominceranno sempre eon te e Tunicitó sara in te 
sola”. 

Come sappiamo, tutte le domande delle lettere, sono Aliyat MAN\ 
si tratta, cioe, delle loro richieste, preghiere e desideri individuali di 
ascendere al Creatore. Le risposte del Creatore si chiamano Yeridat 
HAD, la discesa della Luce delPAlto, che dona forza e abbondanza 
secondo le richieste delle lettere. La grandę perfezione della lettera 
^leph non nasce dalia richiesta di coloro che sono inferiori di ascendere 
e di correggersi spiritualmente, ma da una forza (Luce) che discende 
dali Alto e che eleva coloro che dimorano in basso. 

Ecco perche, a cominciare dalPinizio della correzione fino alla sua 
conclusione, Aleph (diversamente dalie altre lettere, le cui proprieta ali- 
mentano il processo di correzione durante i seimila anni) non e mai sti- 
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molata a innalzare la propria richiesta al Creatore. E sara stimolata solo 
se la Luce che dona forza per Tascesa spirituale discendera dalPAlto e 
iniziera a splendere su Aieph. Comunąue, questo awerra solamente alla 
fine della correzione. 

Aleph non ha innalzato la propria preghiera (MAM) al Creatore, per- 
che aveva visto che tutte le altre lettere avevano chiesto senza risultato, 
in quanto nel sistema c’era una proprieta opposta delle forze impure 
contro ognuna delle proprieta delle lettere. Perció, Aleph aveva pensato 
di non essere migliore delle altre, che anche contro di lei ci fosse una 
forza impura corrispondente. 

Inoltre, Aleph non aveva innalzato al Creatore alcuna richiesta 
{MAN) perche aveva visto che il Creatore aveva deciso di creare il men¬ 
do eon la lettera Bet^ la misericordia. E poiche non aveva dubbi che 
la Sua decisione fosse irrevocabile, aveva deciso di non domandarGli 
niente. 

Sebbene sia vero che il mondo era gia stato creato eon la proprieta 
di Bet e che il Creatore non trasferisce un Suo regalo a un’altra lette¬ 
ra, il Partzuf che era stato creato eon la proprieta di Bet e incompleto, 
piccolo, VAK senza testa. E poiche il Partzuf bisogno della testa per 
raggiungere lo stato di Gadlut, il che e possibile solo quando il Partzuf h 
colmato non solo eon la Luce della Misericordia (Hassadim), ma anche 
eon la Luce della Saggezza (Hochma\ piu lettere sono necessarie per 
la connessione, il concepimento e la nascita di un nuovo Partzuf cioe 
di un nuovo stato. 

Lo stato di Gadlut puó essere raggiunto solamente eon Paiuto della 
proprieta della lettera Aleph. Solamente Aleph puó portare un Partzuf‘m 
Gadlut, per completare il suo corpo, VAK, eon la testa, GAR, Mochin: 
la Luce di Hochma. La lettera Aleph produce Tunione tra ZA e Afa/- 
chut nella posizione di faccia a faccia; invece, in precedenza, in Katnut, 
mentre erano colmati solamente eon la Luce della Misericordia, ZA e 
Malchut erano uniti schiena contro schiena. Questa e la ragione per cui 
Aleph rappresenta una testa per tutte le lettere e dunque si trova in testa 
alPalfabeto. 

II Creatore disse: “Questa e la ragione per cui la Mia Unicita nel 
mondo e espressa solamente attraverso la proprieta della lettera Aleph. 
Inoltre, tutte le ricompense e le punizioni, che awicinano e allontana- 
no, cosi come Taspirazione alla correzione spirituale (Teshuvah), tutto 
ció porta al raggiungimento della fine della correzione, che awerra solo 
per mezzo della proprieta della lettera Aleph. lo ho fatto di Bet la base 
del Partzuf, cosi che non dipenda in alcun modo dalie azioni di coloro 
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che sono inferiori. Dunąue, anche se costoro inizieranno a commettere 
dei peccati, coloro che sono al di sopra non ne saranno influenzati”. 

Egli prosegui: “Ma la Luce che c’e in te, Aleph, e direttamente col- 
legata alle azioni di coloro che sono inferiori. Cosi, se costoro pecche- 
ranno, la Luce della Saggezza (la Luce di GAR che c’e in te) scomparira 
immediatamente. Ma se correggeranno le proprie azioni (Teshuvah), 
la Luce di Hochma ritomera. E la Mia Unione eon tutte le creature 
alla fine della correzione sara realizzata solamente attraverso la lettera 

Aleph'\ 

Le lettere sono dei Kelim (plurale di KU, vaso) dei desideri. E ąuesto 
si riferisce sia alle singole lettere delEalfabeto, sia a ąuelle che formano 
le parole. Nel nome degli oggetti spirituali, le lettere indicano la for- 
za del loro desiderio che la Luce puó colmare. Le lettere di un nome 
semplice, senza riempimento, indicano la sua base senza la Luce: KU 
di Aviut che ammonta a zero senza la Luce di Nefesh. Le lettere di un 
nome colmato indicano Tintensita dei desideri che sono colmati dalia 
Luce. 

Ci sono due fonti delle lettere: Yod e Aleph. Yod e una fonte sincera, 
perche quando scriviamo qualcosa, iniziamo eon un punto {Yod) e poi, 
mentre procediamo dal punto in una delle quattro direzioni, tiriamo una 
linea. Le lettere sono dei Kelim, dei desideri, nei quali viene ricevuta la 
Luce (il piacere). 

Un desiderio per qualcosa di specifico si puó presentare soltanto se: 

1 - il desiderio iniziale, ancora inconscio, e colmato di piacere; 

2 - il piacere abbandona il desiderio. 

Sono i ricordi {Reshimot) dei piaceri passati che portano alla mani- 
festazione di un vero desiderio di ricevere piacere, di percepirlo anco¬ 
ra una volta. E questo e il vero desiderio che si chiama KU. 

Un KU colmato non puó essere chiamato desiderio, perche e stato 
soddisfatto. Perció, Tespulsione della Luce e la sensazione di una di- 
scesa spirituale, costituiscono il periodo per la creazione di nuovi Ke¬ 
lim per futurę ricezioni della Luce, per nuovi conseguimenti. Poiche 
la prima restrizione e la ragione per la scomparsa della Luce da tutti i 
vasi, il suo punto nero, Yod, e la base di tutte le lettere-X^e//>w. 

Comunque, la seconda restrizione e la sola vera radice di tutti i mon- 
di, perche la prima restrizione fu compiuta solamente su un punto (Fasę 
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Quattro, Malchut, la quarta lettera Hey nel nome del Creatore HaVa- 
YaH). La seconda restrizione, invece, fii compiuta su Bina, nella quale 
i due punti, Bina e Malchut erano stati uniti. L’unione dei due punti 
forma una linea, sia verticale, sia orizzontale. Se si tratta di una linea 
orizzontale si chiama “firmamento’* o Parsa. 

La somma delle conseguenze, sia della prima, sia della seconda 
restrizione, forma una linea inclinata (\); GE (Keter-Hochma) e dise- 
gnata alla sua destra e AHP (Bina-ZA-Malchut) alla sua sinistra. Ke- 
ter-Hochma rimangono al loro precedente livello e sono indicate dalia 
lettera Yod, la prima radice del mondo, mentre, in seguito alla seconda 
restrizione, indicata da una linea inclinata (\), Bina-ZA-Malchut sono 
discese a un livello inferiore. E poiche la lettera Yod e la prima, sebbene 
molto lontana, radice dei mondi e tutti i mondi sono stati creati secon- 
do la legge della seconda restrizione, la lettera Aleph si trova in testa 
alPalfabeto. 

II tipo di Luce che colma il Kii spirituale o Partzuf puó essere anche 
visto da come e indicato: se e colmato eon la Luce della Saggezza {Ohr 
Hochma), il riempimento e indicato dalia lettera Yod; se e colmato eon 
la Luce della Misericordia {Ohr Hassadim), e indicato eon la lettera 
Aleph. 

39. II Creatore creó le lettere Superiori, che si riferiscono alla Se- 
fira Bina., grandi, e le lettere inferiori, che si riferiscono a Malchut, 
piccole. Perció ć detto: ^^Bereshit Barah^^ (in principio Egli creó), 
due parole che iniziano eon Bet, e poi Elokim Et (il Creatore Stesso), 
due parole che iniziano eon Aleph, II primo insieme di Aleph e Bet t 
costituito da lettere di Bina e il secondo da lettere di Malchut, Esse 
dovrebbero influenzarsi a vicenda eon le loro propriet^. 

Quando Colui che e Superiore desidera donare la Luce a colui che 
e inferiore, la Luce si deve rivestire in colui che e inferiore, il che e 
indicato dalie prime due lettere Bet e dalie due lettere Aleph nelle prime 
quattro parole della Torah. In quanto la prima Bet Superiore e Bina, 
mentre la seconda Bet inferiore e Z/4 e la prima Bet si riveste della 
seconda. 

Allo stesso modo, la prima Aleph si riferisce a Bina e si riveste della 
seconda Aleph in Z4, in modo da colmarla eon la Luce, Perció, le due 
lettere Bet sono come una Bet e le due lettere Aleph sono come una 
Aleph., in quanto la lettera inferiore rappresenta Tinfluenza di Colui che 
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e Superiore, il che ci dice che il Partei//* Superiore colma quello infe- 
riore. 

II mondo non poteva essere creato eon Aleph, perche eon essa inizia 
la parola Arur (maledetto) e se il mondo fosse stato creato eon Aleph^ le 
forze impure, chiamate “maledette”, avrebbero ricevuto un grandę po- 
tere da ąuelle pure, chiamate Baruch (benedette). Ecco perche il mondo 
{Nukva di Z4) e stato creato eon la lettera Bet. Allo stesso modo, Adamo 
in Nukva di Z/4, e stato creato per mezzo del potere della lettera Bet. 
Dunque, Malchut del mondo di Atzilut costituisce la radice di tutta la 
creazione, di tutti i mondi e di tutti coloro che li abitano. 
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40. Rabbi Yudai domandó: ^^Che cosa signitica la parola BE~ 
RESHIT?^^ £ la saggezza sulla quale il mondo, ZA, e stato costituito 
per entrare nei divini segreti occulti, vale a dire la Luce di Bina, 
Qui ci sono le sei grandi proprietś Divine, VAK de Bina, da cui tutto 
nasce. Da esse sono State formate le sei foci di dumę, VAK de ZA, 
che fluiscono nel Grandę Marę {Malchut). La parola BERESHIT e 
composta da due parole BARAH (creato) e SHIT (dalFaraniaico, 
sei), che significa che le sei proprieta sono State create. Chi le ha 
create? Colui che non ć nominato, che e sconosciuto e nascosto: 
Arich Anpin, 

Ci sono due tipi di Ohr Hochma (Luce della Saggezza) nel mondo 
diAtzilut. 

1. La Luce originale, Ohr Hochma di AA, chiamata "'Ohr Hochma 
occultata”. Questa Luce di Hochma e presente solo nel Partzuf AA 
e non si diffonde nei Partzufim inferiori. 

2. Ohr Hochma che discende da Bina lungo i trentadue percorsi, che 
e ascesa in Rosh de AA per ricevere Ohr Hochma e passarla a ZA . 
Dunque, la parola BERESHIT significa Be-Reshit, eon Hochma. 
Tuttavia questa non e la vera Ohr Hochma che e nascosta in AA, ma 
la Luce che discende da Bina in ZA lungo i trentadue percorsi e che 
sostiene ZON. 

\ 

E scritto che il mondo e costituito sui “segreti divini nascosti”, per 
cui quando ZON (“il mondo”) riceve la Luce di Hochma de i trentadue 
percorsi, ascende in AVI, i segreti divini nascosti. Dunque, e detto che 
^ON entra nei segreti divini nascosti e raggiunge il livello di A VI, come 
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colui che e inferiore, il quale, ascendendo in Colui che e Superiore, 
arriva ad avere le sue stesse qualita. 

La parola BERESHIT, oltre che a essere divisa in BE-RESHIT, e di- 
visa anche in BARAH-SHIT (in ebraico, entrambe le parole sono silla> 
bate allo stesso modo), che viene tradotta in CREO SEI, creó sei Sefirot 
(proprieta) chiamate VAK (abbreviazione delle parole Vav Ketzavot, le 
sei estremit^proprieta di ZA^ dalie quali emergono tutte le creature). 

La Sefira Bina adempie la fiinzione della Sefira Hochma^ la sorgen- 
te Ohr Hochma per ZA. Poiche Malchut e ascesa in Bina e questa si e 
staccata da Rosh de AA ed e diventata come il suo Gw/^(corpo), essa non 
puó ricevere Ohr Hochma da AA. 

Ma poi, grazie alle preghiere (MAM) innalzate da coloro che sono 
inferiori, gli esseri umani che sono spiritualmente presenti nei mondi di 
BYA^ Bina toma in Rosh de AA^ riceve Ohr Hochma da AA^ la passa a 
ZON e da ZON passa a tutti i mondi. Ne segue che da queste sei proprie¬ 
ta (estremita), nelle quali Bina e stata divisa sono emersi tutti i mondi. 

E perció scritto che tutte e sei le sorgenti dei fiumi hanno origine in 
Bina e discendono nel Grandę Marę. La divisione di Bina m sei proprie¬ 
ta, VAK, quando esce da Rosh de AA, si chiama “le sei sorgenti”, poiche 
questa e solo una sorgente di Luce per ZA. Ma poi, quando Bina toma 
in Rosh de AA, esse diventano Ohr Hochma e si chiamano i fiumi che 
discendono nel PartzufZA. 

Ed esse sono chiamate “i sei fiumi” come e scritto: “Lungo il cam- 
mino si disseta al torrente e pertanto solleva la testa” (Salmi, 110:7). 
Poi ZA passa questa Luce nel Grandę Marę alla sua Nukva. I fiumi e i 
ruscelli indicano la Luce di ZA. VAK de Bina e considerata la sorgente 
della Luce della saggezza, Hochma, perche e emersa da Bina sotto for¬ 
ma di VAK eon il solo scopo di creare una sorgente di Luce per ZON. E 
se Bina non fosse emersa, ZON non avrebbero avuto alcuna possibilita 
di ricevere la Luce. 

La parola BERESHIThdi parecchi significati: Bere = Barah, ha crea- 
to le sei proprieta senza Ohr Hochma, dato che la parola significa 
occultamento. Dunque, la parola BERESHIT ha due significati. 

Hochma, in cui la parola Reshit significa Hochma. 

Barah Shit, che mostra come la Sefira Hochma sia stata divisa in sei 
parti senza una testa {Rosh), senza Ohr Hochma. Queste sei parti smio 
la fonte della Luce di ZON (chiamata “il mondo”), e queste sei parti di 
ZA eon Malchut si chiamano “i sette giomi della creazione”. 

Tuttavia, p>oiche la parola Barah e dentro la parola BERESHIT, que- 
sto significa che e stata creata da “Colui che e nascosto e sconosciuto"', 
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cioe la Hochma nascosta di Arich Anpin, perche ha espulso Bina dalia 
sua Rosh e rha tras fermata in VAK. In altre parole, ha creato le sei parti 
descritte in BERESHIT. 

BERESHIT indica Hochma. La Luce non puó discendere in ZA fin- 
che Ima-Bina non esce fiiori, perche, a causa del Tzimtzum Bet, ZATde 
Bina e disceso in ZON. Dunque, ąuando Bina e in Gadlut, ZA riceve 
Ohr Hochma nei suoi Kelim, i desideri di Bina. La parola Barah in 
BERESHIT = Barah Shit significa anche Bar (in ebraico, uscire, tra- 
scendere). 
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41. Rabbi Chiya e Rabbi Yosi stavano camminando lungo una 
strada. Quando ebbero raggiunto un campo, Rabbi Chiya disse a 
Rabbi Yosi: “Le parole BARAHSHiT{mb sei) alludono sicuramente 
a BERESHIT, perchć i sei Giorni Divini, VAK de Bina, brillano sulla 
Torah {ZA), mentre gli altri, GAR de Bina, sono nascosti’’. 

ZA del mondo di Atzilut e chiamato la Torah. Questi sei Giomi Di- 
vini sono VAK de Bina^ che sono al di sopra di ZA. Dunque, la prima 
parola della Torah, BERESHIT = BARAN (creó) e SHIT (sei) indica che la 
Sefira Bina si rivolge alla Sefira Hochma per ricevere Ohr Hochma e 
passarla a ZA. Poiche ZA non e in grado di ricevere da Bina tutta Ohr 
Hochma (GAR de Hochma, la Luce delle dieci Sefirot), ma puó ricevere 
solo VAK de Hochma (la Luce delle sei Sefirot), tutto questo e messo in 
evidenza nella parola BARAHSHIT. CREÓ SEI. Ció significa che ZA riceve 
da Bina la Luce di sei Sefirot soltanto, HGT NHY o VAK de Hochma, 
mentre GAR de Hochma, la Luce delle Sefirot KHB, gli e nascosta. 

La ragione di ció e che, sebbene il Partzuf Atik appartenga al 
Tzimtzum Aleph (la prima restrizione), esso e obbligato a splendere ver- 
so il basso su tutti gli altri Partzufim del mondo di Atzilut e su tutti i 
mondi BYA eon la Luce del Tzimtzum Bet. Perció, rispetto ai Partzufim 
inferiori, appare come un Partzuf che appartiene al Tzimtzum Bet. 

In altre parole, esso ha imposto di proposito a se stesso una restrizio¬ 
ne verso Testemo (rispetto agli altri) della propria Luce, per consentire 
ai Partzufim inferiori di ricevere tale Luce. Dunque, ha elevato Malchut 
da Peh a Eynaim e ha compiuto uno Zivug sullo schermo che si trova in 
^ikvey Eynaim, generando cosi il Partzuf AA. 

Ecco perche ^ e un Partzuf eon le proprieta della seconda restri¬ 
zione e agisce come Keter di tutto il mondo di Atzilut invece che di Atik. 
Ció era stato stabilito dal Partzuf Atik stesso, che si era diviso in due 
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parti: GE, che erano rimasti in Atik, e AHP, che sono diventati parte del 
secondo PartzufAA. E poiche Malchut e ascesa in NE {Nikvey Eynaim\ 
il Partzuf AA e rimasto senza Malchut, al suo posto e stata usata la 
Sefira Ateret Yesod e Malchut e stata occultata in NE del Partzuf Atik. 
Inoltre, GE de Atik sono stati occultati ai Partzufim inferiori, Malchut 
e trovata in NE di Rosh de Atik, AHP de Atik sono diventati GE de AA e 
Ateret Yesod e diventata Malchut de AA, 

Tutti i successivi Partzufim del mondo di Atzilut sono emersi simili 
a questi Partzufim. Dunąue anch’essi si sono divisi in due parti, GE 
e AHP\ il Partzuf Bina e stato diviso in due Partzufim: GE de Bina 
hanno formato il Partzuf AVI e AHP de Bina hanno formato il Partzuf 
YESHSUT Malchut e ascesa ed e rimasta in AVl, mentre il Partzuf 
YESHSUT e rimasto senza Malchut. 

Lo stesso e successo a ZON: GE hanno formato i grandi ZON e AHP 
hanno formato i piccoli ZON. Malchut e rimasta in NE dei grandi ZOH, 
mentre i piccoli ZON hanno solo nove Sefirot, senza Malchut, che e 
sostituita da Ateret Yesod, come nel Partzuf Atik. Perció, proprio come 
Keter {Atik), si divide in due parti: GAR = Atik e ZAT^AA, cosi anche 
Bina e stata divisa in GAR = AVIeZAT= YESHSUT e ZON in GAR (= 
i grandi ZON) q ZAT {= i piccoli ZON): Malchut e rimasta in GAR e 
Ateret Yesod preso il suo posto in ZAT. 

Ne consegue che la Parte Superiore di ogni Partzuf rimane nascosta, 
proprio come il Partzuf Atik, perche Malchut non e discesa dal luogo 
dove era ascesa {NE) nel luogo in cui si trovava prima in Peh. E sebbe- 
ne in Gadlut, AHP tomano al proprio posto o ascendono ai loro GE (il 
che e la stessa cosa), GE non sono in seguito colmati eon Ohr Hochma 
(la Luce di GAR), poiche Malchut rimane nascosta in GE. Inoltre, Mal¬ 
chut esiste sotto il divieto dello Tzimtzum Aleph sulla ricezione di Ohr 
Hochma. Dunque, GE rimangono eon Ohr Hassadim. 

Solo la parte inferiore di ogni livello e colmata eon la Luce di GAR 
{Hochma) in Gadlut: c’era Avir (aria) = Aleph-Vav-Yod-Reish, poi la 
lettera Yod si e separata da questa parola e sono rimaste solo le lette- 
re Aleph-Vav-Reish, per formare la parola Ohr (Luce), Ohr Hochma o 
GAR. 

Ne segue che tutti i Partzufim del mondo di Atzilut hanno GE, GAR 
dei Kelim, le Sefirot KHB HGT eon Ohr Hassadim, la Luce di VAK, 
mentre AHP, le Sefirot NHY, Vak de Kelim nel Gadlut del Partzuf sono 
colmate eon Ohr Hochma, la Luce di GAR. GE {GAR de Kelim) sono 
colmati eon la Luce di VAK {Ohr Hassadim) e AHP (VAK de Kelim) 
sono colmati eon la Luce di GAR {Ohr Hochma). E perció detto che non 
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c’e Luce pi u grandę per ZA nel mondo di Atzilut della Luce di VAK - 
i sei giomi, mentre GAR sono nascosti anche nei Partzufim sopra ZA. 

42. Tuttavia, h detto nei segreti della creazione di BERESHIT, 
che Colui che e Santo e Nascosto stabili le leggi in Bina nel segreto e 
nascosto, cio^ Malchut del Partzu/Atik, che e il Partzuf eon Malchut 
dello Tzitntzum Aleph, che e asceso in Bina e ha spostato AHP de 
ĄA al di sotto del suo Rosh. E la stessa legge che Egii ha stabilito 
in Bina^ EgIi Tha stabilita e occultata al proprio interno e tutto e 
chiuso da una serratura che ha una sola chiave. Ed Egii ha nascosto 
questa chiave in un palazzo. E sebbene in questo palazzo ogni cosa 
sia nascosta, la cosa piu importante e proprio questa chiave, perche 
apre e chiude ogni cosa. 

Colui che e Santo e nascosto e AA, perche la sua Hochma e 
nascosta. Le leggi sono STABILITE in ESSA (in Malchut de Atik). La 
mancanza dei Kelim de AHP e confermata. Malchut dello Tzimtzum 
Aleph, chiamata “il punto centrale di tutta la creazione”, e anche la sola 
creazione sulla quale era stato imposto lo Tzimtzum Aleph. In opposi- 
zione a essa, se lo schermo non si trova in Malchut, ma in Yesod o, piu 
precisamente, in Ateret Yesod, il luogo delFalleanza (la circoncisione), 
il luogo dello Zivug che era stato permesso dopo lo Tzimtzum Bet, que- 
sto schermo permette la ricezione della Luce. Dunque, si chiama “il 
punto delle genti” e non il “punto centrale”. 

• Keter. 

• Hochma. 

• Bina. 

• ZA Yesod. 

• ZA: Malchut, che ha ricevuto le proprieta di ZA di “donare”, il luo¬ 
go popolato. 

Malchut: nessuno Zivug puó essere compiuto; il luogo deserto. 

II fatto e che non c’e alcun GAR in AA, perche la Malchut Divina di 
Atik, dentro ^4, e gia corretta al punto di essere in NE del suo stesso 
Bartzuf. In Gadlut lo schermo discende da NE in Peh, il che fa tomare 
AHP al proprio posto e awiene uno Zivug su tutte le dieci Sefirot, che 
hcevono i GAR della Luce, Ohr Hochma. 
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Perció, lo schermo in NE si chiama “la serratura”, perche blocca 
Tentrata di GAR della Luce nel Partzuf. 1 GAR della Luce si chiamano 
Ohr Hochma. Tuttavia, discendendo da NE in Peh^ lo schermo lascia 
entrare la Luce nel Partzuf ed e perció chiamata Nikvey Eynaim (le 
pupille degli occhi). 

Sebbene Atik stesso sia in NE insieme a Malchut, esso influenza 
e non Atik stesso, poiche AA e stato creato dalio schermo, non e stato 
posizionato in Małchuty ma in Ateret Yesod (o semplicemente Yesod) e 
in esso non c’e alcuna Malchut. Questa e la ragione per cui in NE de AA 
non e Malchut che govema, ma Ateret Yesod. Ed e ancora la ragione per 
cui, diversamente dalia Luce di Atiky la sua Luce puó essere raggiunta, 
perche Malchut in Atik e il punto centrale, che non compie lo Zivug su 
Ohr Hochma. Sebbene rispetto ad Atik, AA sia AHP di Atiky AA stesso 
ha i suoi propri GE e AHP. 

Successivamente, AA ha creato >4 K/ e ha confermato in essi Tassen- 
za di Ohr Hochma^ dovuta alLassenza di AHP de Kelim. Questi AHP 
si chiamano IL PALAZZO, nel quale tutta la Luce di Hochma e nascosta 
{GAR de NeshamOy GAR de Haya e GAR de Yechida). QUESTA CHIAVE 
E TENUTA NASCOSTA NEL PALAZZO: Bina e il palazzo per Ohr Hochma. 
Malchut ascende in GAR de Bina (AVI) e li domina, ma Tassenza di 
Ohr Hochma li non viene percepita, perche le proprieta di A VI vogliono 
solamente Ohr Hassadim; questo e ció che conta per loro, poiche essa 
sostituisce completamente Ohr Hochma. E VAK de Bina e dominata 
dalia chiave, Ateret Yesod. 

In gUESTA CHIAYE, PERCHE ESSA CHIUDE E APRE TUTTO; gli OCCUlta* 
menti e le rivelazioni sono fatti da Malchut che si trova in NE: quando 
Malchut ascende in NE, nasconde Ohr Hochma, poiche in questo stato, 
il Partzuf rimane senza i suoi Kelim di AHP, il che significa che non puó 
usare i propri desideri di “ricevere” per il bene del Creatore. Di conse- 
guenza, esso non contiene alcuna Ohr Hochma, perche Ohr Hochma 
puó essere ricevuta solamente nei Kelim de AHP. 

E quando un Partzuf riceve forza dalLAlto per resistere ai desideri 
egoistici della ricezione dei suoi Kelim de AHP e puó ricevere per il 
bene del Creatore, ció signiflca che ha acquisito uno schermo contro i 
propri desideri e che puó anche usarli per il Creatore. Esso porta allora 
la propria Malchut indietro da NE a Peh. In altre parole, eleva i propri 
Kelim (i desideri di AHP) alla Rosh e inizia a calcolare quanta Luce puo 
ricevere in essi per il bene del Creatore. Tuttavia, il piacere ricevuto non 
deve essere troppo grandę, perche in questo caso il Partzuf ne godrebbe 
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egoisticamente. In seguito, il Partzuf riceve Ohr Hochma nel proprio 
Guf. 

Dunque, solo Malchut che si trova in NE permette o vieta alla Luce 
di entrare nel Partzuf. E poiche essa deve lasciare entrare la Luce nel 
Partzuf in Z4r(dove il dominio non appartiene a Malchut che e ascesa 
in NEy ma appartiene a Ateret Yesod, che si chiama “chiave”), mentre 
i GAR di ogni Partzuf rimangono eon Ohr Hassadim (essi desiderano 
solo la Luce di Hassadim), il fatto di lasciar entrare la Luce nel Partzuf 
o impedirle di farlo dipende solo dalia chiave e non dalia stessa Mal¬ 
chut. 

43. II palazzo nasconde tesori magnifici ammassati uno sulLal- 
tro. £ ci sono cinquanta porte ben chiuse nel palazzo, che servono 
per fermare Taccesso della Luce. Esse sono State divise in quattro 
gruppi e formano quarantanove porte, perche una porta non ha 
gruppo e non si sa se esista in alto o in basso. Dunque e rimasta 
chiusa. 

Ci sono molti tipi di GAR: GAR di Ohr Neshama, Haya o Yechida. 
Ognuno di essi contiene innumerevoli livelli e dettagli. Cosi e scritto, 
UNO SULL’altro. Tuttavia, fintantoche Malchut si trova in NE, tutti 
questi livelli della Luce rimangono nascosti e sconosciuti. 

La porta indica un vaso, il desiderio di ricevere la Luce. Nel mondo 
spirituale non ci sono corpi, solo desideri. II desiderio stesso e chiama- 
to “corpo”. Se non c’e desiderio, non c’e alcun corpo, poiche non c’e 
alcun vaso per ricevere la Luce (il piacere). Maggiore e il desiderio, 
“maggiore” sara il corpo. Tuttavia, tutti i corpi hanno una struttura simi- 
le; come il corpo umano del nostro mondo e composto da 613 parti, cosi 
il corpo spirituale e composto da 613 parti spirituali (desideri). 

Se un uomo e in grado di usare dei desideri del proprio corpo spiri¬ 
tuale per il bene del Creatore, ąuesta azione e intesa come una Mitzva 
(precetto, buona azione). La Luce ricevuta si chiama ''Torah'\ 

Un Partzuf spirituale ha una Rosh (testa), il luogo in cui vengono 
prese le decisioni. Essa contiene solo quei desideri che sappiamo essere 
adatti per un uso spirituale o altruistico eon l’intervento di uno schermo 
(resistenza ai desideri) per usarli in un modo spirituale e altruistico e 
che li “rovescia” da “per il proprio tomaconto” a “per il bene del Crea¬ 
tore . Chi ha adempiuto tutti i 613 Precetti della Torah e le sette Mitzvot 
(plurale di Mitzva) delle nazioni del mondo (in tutto sono quindi 620 
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M7zvo/), ascende di 620 livelli e si unisce completamente eon il Cre- 
atore. 

Osservare tutti i Precetti significa colmare completamente il proprio 
Parrrw/ spirituale eon la Luce della Torah, adempiendo i Precetti che 
impongono gli obblighi {Mitzvot Aseh, Mitzvot positive) e i Precetti che 
impongono divieti (Mitzvot Lo Taaseh, Mitzvot negative). L’adempi- 
mento di questi ultimi sta nella non disponibilita a ricevere il piacere 
che si trova dentro di essi. 

Ci sono due tipi di desideri o porte: quando sono chiuse non si riceve 
nulla e quando sono aperte si riceve la Luce Superiore. Quando sono 
tutte chiuse, esse sono in totale cinquanta. Tuttavia, solo quarantanove 
delle cinquanta possono essere aperte. Ci sono dieci Sefirot KHB HGT 
NHYM o cinque Sefirot KHB Z/4-M(poiche ZA e composto da sei Sefi¬ 
rot HGT NHY). Anche Malchut e composto da queste sei Sefirot e dun- 
que include tutte le dieci Sefirot. E poiche ognuna delle cinque Sefirot i 
composta da altre dieci, in tutto fanno cinquanta. 

Tuttavia, poiche lo Zivug non viene compiuto su Malchut ma su 
Ateret Yesod, Malchut de Malchut stessa non riceve la Luce. Invece, la 
Luce e ricevuta dalie quattro Sefirot KHB ZA che precedono Malchut. 
Ognuna di esse e composta da dieci Sefirot, dunque 4 X 10 = 40 piu 
nove Sefirot da Keter a Yesod nella stessa Malchut, il che fa 40 + 9 = 49. 

Solo una Sefira {Malchut de Malchut) delle cinquanta non riceve la 
Luce. Infatti, finche tutti i Kelim (desideri) non sono stati completamen¬ 
te corretti, la Luce non puó entrare e questo perche, come gia sappiamo, 
Malchut de Malchut non ha la forza per opporsi al potente desiderio 
egoistico di ricevere piacere. 

Invece di essere in Malchut de Malchut, lo schermo si trova in Yesod 
de Malchut e questo luogo e chiamato Brith (Alleanza), il luogo dove 
dev’essere osservata la Mitzva della circoncisione, cosi che lo Zivug 
possa essere compiuto non su Malchut (sulla prima restrizione), ma su 
Yesod o, piuttosto, su Ateret Yesod{s\}\\^. seconda restrizione). La stessa 
Malchut de Malchut e chiamata Shaar Nun (la cinquantesima porta). 
Questo si riferisce a Malchut di ogni Partzuf nei mondi di ABYA. 

E sebbene Malchut del Partzuf A VI discenda da NE de A VI al pro¬ 
prio posto nella Peh, mentre AHP e YESHSUT che li rivestono ascen- 
dono al livello ć\AVIqAVI si fonde eon YESHSUT in un unico Partzufi 
il che fa splendere Ohr Hochma su di essi da AA; A V/ non sono dispo- 
sti e perció non ricevono nulla da Ohr Hochma e rimangono solo eon 
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Ohr Hassadim, come se Malchut non fosse neanche mai discesa dagi i 
^yncjiff^ alla Pch. 

Perció, e impossibile dire attraverso la Luce di AVI se Malchut si 
trova in NE o in Peh. Al contrario, guardando AYI, ci sembra sempre 
che Malchut si trovi in NE. Solo attraverso lo stato di YESHSUT possia- 
mo stabilire la posizione di Malchut, perche quando ascende in AVI in 
Gadlut (ii grandę stato), YESHSUT ricevono Ohr Hochma. 

Sebbene Malchut stessa possa ricevere Ohr Hochma in A VI, poiche 
AVl non ricevono alcuna Ohr Hochma in nessun luogo, essi non utiliz- 
zano la propria Malchut. Poiche YESHSUT ha gia Ateret Yesod invece 
di Malchut, esso riceve la Luce o “si dischiude”, mentre A VI rimangono 
chiusi. 

Dunque, Tassenza della cinquantesima porta, lo Zivug su Malchut in 
YESHSUT, proYoca Tassenza della corrispondente Luce di Hochma in 
tutti i Partzufim. A questo proposito e scritto: “Cinquanta porte di Bina 
e tutte sono datę a Mose, tranne una, 1’ultimo segreto delLassenza della 
Luce Superiore”. Perche questa Luce Superiore puó essere ricevuta so- 
lamente dentro i Kelim (i desideri) della stessa Malchut, delPegoismo 
primordiale, che awerra alla fine di tutte le correzioni, al compimento 
dei seimila anni. 

44. Queste porte hanno una serratura eon al loro interno uno 
spazio stretto per inserire la chiave. Questo spazio non e segnato 
e si riconosce solo attrarerso Timpronta della chiave, che e sco- 
nosciuta in quello spazio stretto, cioć si puó individuare solo sulla 
chiave stessa. Di ąuesto segreto ć scritto: Bereshit barah Elo- 
KiM (In principio il Creatore creó). “In principio” e la chiave 
e tutto e nascosto al suo interno, poiche essa chiude e apre. £ sei 
porte sono contenute in questa chiave, che chiude e apre. Quando 
chiude queste porte, le chiude dentro di se, e scritto iN principio 
(Bereshit): una parola rivelata, sebbene sia solitamente nascosta. 
Barah (creó) ć ovunque una parola nascosta, il che implica che la 
chiave la apre e la chiude. 

Malchut che si trova in NE e chiamata “la serratura”, perche impe- 
disce a Ohr Hochma di entrare nel Partzuf. LMntero Partów/finisce in 
Hochma (la Luce puó essere solo in K-H). Dunque, si tratta semplice- 
mente di Nefesh-Ruach. Infatti, in assenza dei Kelim-Sefirot B-ZA-M, 
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le Luci Neshama-Haya-Yechida non ci sono. Yesod de Malchut e la 
quarantanovesima porta, il massimo che ci puó essere prima della fine 
della correzione, per cui Malchut de Malchut stessa e la cinquantesima 
porta. 

Se la chiave {Ateret Yesod ćitWdi Luce) entra in Yesod de Malchut {\i 
quarantanovesima porta) allora questa Luce abbassa Malchut al proprio 
posto, da NE in Peh. Questa Luce apre il Partzuf e Ohr Hochma lo 
colma. Questa e la ragione per cui Ateret Yesod s\ chiama “la chiave”. 

C’e uno speciale Reshimo che permette alPuomo di non usare Mał. 
chut de Malchut come luogo dove compiere lo Zivug prima della corre¬ 
zione finale di tutti gli altri (tranne per Malchut de Malchut, /Ce/Zw-de- 
sideri). Questo Reshimo si trova in AVJ: poiche AVI non ricevono mai 
Ohr Hochma (non usano questa chiave), i loro veri AHP non salgono. 
Nonostante questo, anche il loro falso AHP e sufficiente per far si che 
YESHSUT ricevano Ohr Hochma e comprendano che la conoscenza 
indica la presenza di Ohr Hochma. 

Se la Luce che corrisponde ad Ateret Yesod entra nella corrisponden- 
te Sefira in Malchut (in Yesod de Malchut, la quarantanovesima Sefira), 
allora Malchut (la cinquantesima porta) non proibisce a questa Luce di 
colmare il Partzuf, non “chiude” quindi il Partzuf, poiche essa contiene 
il Reshimo della proibizione solo su ció che entra nella stessa Malchut. 
La ragione di questo e che la Reshimo (la chiave della memoria) domina 
mZATde Bina, cioe in YESHSUT. Dunque, questa Luce e chiamata “la 
chiave”. 

E la parola Bereshit {In principió) comprende in se solo la chia- 
ve {Ateret Yesod, la quarantanovesima Sefira) ed esclude Malchut de 
Malchut, la cinquantesima porta. Tuttavia, nessuna delle Sefirot KHB 
di tutti i Partzufim del mondo di Atzilut riceve Ohr Hochma; in esse 
splende invece Ohr Hassadim . 

Perció, le parole In principió creó {Bereshit barah) indicano 
Hochma nascosta, perche la parola barah (creó) deriva dalia nozione 
di BAR (oltre), che indica il movimento di Malchut de Malchut oltrelr 
ricezione di Ohr Hochma, dunque, questa parte dei Kelim e stata chiusa 
dalPassenza della Luce. 
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45. Rabbi Yosi disse: udito dalia grandę sorgente di Luce, 

cioe da Rabbi Shimon Bar-Yochai, che BARAH e una parola nasco- 
$ta, la cui chiave la chiuse e non la riapre. E poiche la chiave chiuse 
la parola BARAHj non ci fu alcun mondo e alcuna possibilita che ci 
fosse un^esistenza e il nulla awolse tutto. E ąuando il nulla domina, 
non c^e alcun mondo e alcuna esistenza”. 

46. Quando questa chiave apri le porte e tutto fu pronto per Te- 
Yoluzione delle generazioni e per esistere? Quando apparve Abra- 
mo, poiche egli e la proprieta di Hesed (misericordia), del quale 
e scritto: “Queste sono le generazioni dei Cieli e della terra Be- 
Hibar'am (eon cui Egli edificó)’’. Tuttavia, Tuomo non dovrebbe 
pronunciare la parola come Be-Hibar*am, ma come Be-Avraham 
(in ebraico queste due parole hanno le stesse lettere, ma in un or- 
dine lievemente differente). Allora, tutto ció che era nascosto nella 
parola BARAH fu rivelato eon le lettere, vale a dire che i Kelim si 
aprirono per ascoltare. E qui appare il Pilastro della Procreazione, 
la sacra Yesod^ sulla quale si basa Pesistenza del mondo, perche la 
parola BARAH e composta dalie stesse lettere della parola AVAR 
(trasmesso/passato). 

Egli domanda: “Quando e rivelata, puó Tuomo agire e produrre le 
generazioni?” Questa domanda comprende tre domande. 

1- Quando sara rivelata? Quando Malchut discendera da Eynaim 
(dove e ascesa in conseguenza dello Tzimtzum Bet) al suo prece- 
dente posto in Peh, che porta alla rivelazione delle quarantanove 
porte di Hochma. 
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2. Quando puó essere usata? Quando Ohr Hochma si riveste di Ohr 
Hassadim e, di conseguenza AHP puó ricevere Ohr Hochma^ in 
quanto, se non si e rivestita di Ohr Hassadim, Ml = GE non puó 
splendere dentro ELEH = AHP, perche la Luce non e ancora adatta 
a essere ricevuta e usata da coloro che sono inferiori. 

3. Che cosa significa creare, moltiplicare le generazioni? Le genera- 
zioni sono le anime che esistono nei mondi di BYA, generale da ZA 
de Atzilut. Dopo che ZA riceve le Luci di Hochma e Hassadim (la 
Luce della perfezione), questa Luce lo rende capace di compiere 
uno Zivug eon Nukva e generare le anime dei giusti. 

MONDO DIAK 

MONDO Dl ATZILUT: AA del mondo di Atzilut 

AVI del mondo di Atzilut 

ZON del mondo di Atzilut genera e nutre le anime dei giusti 
— Parsa - 

MONDO Dl BERIA 

MONDO Dl YETZIRA le anime dei giusti nei mondi BYA 

MONDO Dl ASSIYA 

“ Machsom, la transizione dairegoismo airaltruismo- 

IL NOSTRO MONDO EGOiSTICO 


Abramo e la proprieta della Sefira Hesed nel Partzuf ZA nel corso 
del suo Gadlut (grandę stato), quando Hesed ascende e diventa Hoch- 
ma: le Sefirot HGT diventano HBD: 


PARTZUF ZA 
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Prima che apparisse Abramo, tutto era nascosto nella parola BARAN 
e il nulla dominava il mondo; in ZON non c’era ne Ohr Hochma e nep- 
pure Ohr Hassadim. lnvece, ąuando apparve Abramo (la Luce di Hesed 
che discende in ZA\ le porte furono apeite per Ohr Hochma, perche 
Malchut era discesa da Eynaim in Peh, e YESHSUT si era unito eon 
AVI in un solo livello, il che aveva portato alla discesa di Ohr Hochma 
in YESHSUT, per cui Ohr Hassadim delle proprieta di Abramo era gia 
presente \nZA. 

Ohr Hochma si e poi rivestita di Ohr Hassadim, Ml (G£) si e unito 
eon ELEH (AHPy, il nome del Creatore ELO-lMtrdi dunąue completo 
e Hochma ha colmato ZA. Poi Malchut e discesa da Eynaim a Peh in 
ZA,tZA ha ricevuto un nuovo AHP da Bina, entrando cosi nel Gadlut 
e passando la Luce attraverso il suo Yesod in chiamata “il 

mondo inferiore”. Di conseguenza Malchut genera le anime dei giusti. 

47. Quando Yesod di ZA si unisce alla parola BARAH (Malchut), 
awiene una divisione divina e nascosta del nome e della grandez¬ 
za del Creatore, chiamata MI, ed ELEH inizia a esistere. Anche il 
nome sacro MA deriva da BARAH, La sacra e nascosta ELEHtsiste 
proprio come Yesod, Tdttayia, quando Yesod raggiunge il proprio 
stato completo, il Partzuf raggiunge il proprio stato completo, la 
lettera Hey corrisponde a Yesod e la lettera Yod a ELEH, 

Qui, lo Zohar chiarisce quale Luce sia presente in ZA, in base ai 
suoi stati. Nella Sefira Yesod Partzuf ZA c’e una fine, cioe un punto 
di contatto eon Malchut, il luogo delPalleanza tra il Creatore (ZA) e la 
Shechina (le anime dei giusti), chiamata anche “Israele” o Malchut. 
Questo luogo di contatto e chiamato Ateret Yesod (Laccerchiamento di 
Yesod) o Keter de ZA (la corona di ZA). 

La parola BARAH indica Katnut (il piccolo stato), che si presen- 
ta come risultato delFascesa di Malchut in NE. AVI non abbandonano 
mai le proprieta di GAR de Bina (le proprieta della misericordia); essi 
non desiderano ricevere. Essendo ascesa e trovandosi in AVI, Malchut 
e chiamata Man 'ula (serratura), che impedisce alla Luce di spandersi 
sotto di lei. Ateret Yesod de ZA e chiamato Miftacha (chiave), perche e 
attraverso le sue proprieta che la Luce puó essere ricevuta nei Partzufim 
che sitrovano sotto/4F/. 

Ció e possibile a condizione che ELEH=AHP ascendano in M1=GE. 
Ohr Hochma puó essere ricevuta nei Kelim ELEH che desiderano rice- 
'^erla, ma solo dopo la loro salita al di sopra del Parsa. Tuttavia, finche 
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le proprieta di Malchut non hanno acquistato la proprieta di Bina, finche 
non sono ‘‘addolcite” da questa proprieta, non c’e modo di ricevere la 
Luce e Malchut e chiamata “la cinquantesima porta”. 

Dunque, abbiamo visto che le parole Ml BARAH ELEHnon indica- 
no la domanda “Chi ha creato questi?”, ma Tazione: MI=GE BARAH 
(creó) ELEH=AHP attraverso la discesa di Malchut da NE indietro fino 
a Peh. Ne consegue che ELEH=AHP e asceso in Rosh e qui ha ricevuto 
la Luce di GAR {Hochma). 

Dopo essere discesa in Peh, Malchut e chiamata MA, poiche questo 
e il nome del mondo inferiore. 11 suo schermo in Peh compie uno Z/- 
vi/g, sul quale discende Ohr Hassadim, chiamata “la Luce della benedi- 
zione”, perche essa abolisce la proibizione e la chiusura imposta sulla 
diffusione della Luce. 

48. Quando le lettere Hey e Yod desideravano completarsi a vi- 
cenda, la lettera Mem emerse da loro e dalPunione di entrambe le 
parti si formo la parola ELO-HIM = ELE + Hey + Yod + Mem. La 
parola AVAR + Hey + Mem = Avraham ha avuto origine da ELEH. 
Tuttavia, si potrebbe dire che il Creatore ha preso le parole ELEH 
e MI, Ic ha unitę e ha formato la parola ELOKIM, mentre le parole 
MA e AVAR hanno formato la parola Avraham (Abramo), dove la 
parola MI indica le cinquanta porte di Bina e la parola MA si ri- 
ferisce al valore numerico del sacro nome, perche HaVaYaH eon 11 
riempimento della lettera Aleph forma la Gematria di MA : 45. 

Sia questo mondo, sia il mondo delTaldila esistono in queste due 
lettere: Yod e Hey. Questo mondo e in Yod e il mondo delPaldila e in 
Hey. Dunque, il mondo delPaldila e stato creato eon M1q questo mondo 
eon MA. 

Perció e scritto: “Queste sono le generazioni create (Be-Hibaram) 
del Cielo e della terra”, in cui le lettere Be-Hibar 'am formano la pa¬ 
rola “Avraham”, in quanto non c’era alcuna perfezione finche queste 
lettere non hanno formato questa parola. Perció, il nome del Creatore 
HaYaYaH e citato per la prima volta nella Torah solo dopo il nome di 
Abramo. 

Ohr Hassadim in MA e Ohr Hochma in ELEH desideravano comple¬ 
tarsi a vicenda ed essere completate all’interno Puna delPaltra. Cosi Ohr 
Hochma si e rivestita di Ohr Hassadim e Malchut riceve sia da Hassadim 
sia da Hochma. Cosi facendo, MA q MI s\ uniscono e creano MM, cioe, 
Malchut che riceve dalPAlto Ohr Hochma rivestita di Ohr Hassadim. 
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49. Rabbi Chiya si prostró a terra e la bació. Piangendo, disse: 
*Tolvere, quanto amara e senza cuore $ei, quanti uomini hai con- 
$umato, tutti i pilastri della Luce e tutte le grandę anime sono State 
consumate da te. E la piu grandę di tutte, Rabbi Shimon, la Luce 
del mondo intero, di tutti i mondi, che illumina e governa la Luce 
che discende, sulla quale il nostro mondo esiste, anch’egli e stato 
consumato da te e tu ancora governi il mondo?’’. Ma poi si riprese 
e disse: *^Non essere fiera, polvere, perche non ingannerai i pilastri 
del mondo e Rabbi Shimon non sara consumato da te!”. 

Malchut e la sola creazione. E ąuesta sola creazione non e altro 
che il desiderio di ricevere piacere. E stata creata in ąuesto modo e la 
sua essenza non puó essere cambiata. A ąuesto punto, ąuella che puó 
essere cambiata e Tintenzione: per il bene di cosa o di chi si vuole 
ricevere il piacere. 

Come conseguenza delPunione di Malchut eon Bina, cioe eon la 
Yolonta altruistica di donare piacere, Malchut acąuisisce il desiderio di 
Bina in aggiunta al proprio. Cioe, in Malchut si manifesta un ulteriore 
desiderio: donare, il che e in opposizione alla sua natura. 

Solo ąuesto desiderio di Bina in Malchut puó portare allo Zivug e 
alla ricezione della Luce. Quando Malchut riceve da Bina tutti i desideri 
che e in grado di ricevere e li colma eon la Luce, solo la sua iniziale 
proprieta egoistica rimane non corretta, ma anche ąuesta ąualita sara 
corretta dalPAlto, dal Creatore stesso. Ci si riferisce alPordine della 
correzione e alla ricezione della Luce nelle proprieta di Bina dentro 
Malchut come alla ricezione sullo Zivug di Yesod e ció awiene conse- 
cutivamente lungo seimila livelli, chiamati i “seimila anni”. 
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Malchut de Malchut del mondo di Atzilut non puó ricevere alcuna 
Luce durante i seimila anni, finche tutte le sue parti non saranno com- 
pletamente corrette. Tutti gli Zivugim (plurale di Zivug) compiuti nel 
corso dei seimila anni non sono compiuti su Malchut, ma sulle proprieta 
che essa ha ricevuto da Bina. II luogo di questo Zivug e chiamato Yesod 
de Malchut o Ateret Yesod. Malchut stessa (i desideri egoistici) rimane 
chiusa alla Luce ed e perció chiamata “le porte chiuse”. 

La ricezione della Luce durante i seimila anni, la correzione dei 
Partzufim e il graduale riempimento di Malchut eon la Luce, awiene 
eon Paiuto dei desideri di Bina presenti in Malchut, che sono chiamati 
Miftacha {Yesod de Malchut), perche la forza impura (egoistica) non ha 
alcun potere su questa parte di Malchut. 

Yesod de Malchut significa che Malchut agisce solamente eon le 
proprieta che ha ricevuto dalia Sefira Superiore, Yesod, che e libera 
dalPinfluenza delle forze impure (Klipoi). Tutte le proprieta, tranne 
quelle di Malchut, sono altruistiche, perche nascono da Bina. Tuttavia, 
poiche intendiamo sottolineare che lo Zivug viene compiuto sui desi¬ 
deri altruistici, al di sopra dei desideri egoistici di Malchut, di solito 
diciamo Yesod invece di Bina. E poiche Yesod e la Sefira che si trova 
immediatamente sopra Malchut, diciamo che lo Zivug viene compiuto 
non sui desideri egoistici di Malchut, ma su Yesod. E poiche, dopo aver 
ricevuto le qualita di Yesod, Malchut puó ricevere la Luce, questa rice¬ 
zione della Luce su Yesod de Malchut e chiamata Miftacha (dalia parola 
Mafie 'ach, chiave), la chiave che apre la strada alla Luce Superiore. 

Tuttavia, poiche Malchut stessa, cioe Malchut de Malchut (“le porte 
chiuse”), rimane inaccessibile alla Luce per seimila anni. Rabbi Chiya 
(un particolare livello spirituale) non poteva comprendere come Rab¬ 
bi Shimon (il Partzuf spirituale chiamato Rabbi Shimon) avesse potu- 
to raggiungere la perfezione completa. In verita. Rabbi Shimon e un 
Partzuf di una tale altezza spirituale che riceve la Luce di Yechida. Ed 
e impossibile ricevere questa Luce senza utilizzare lo Zivug su Malchut 
de Malchut. 

E comunque, questa parte di Malchut rimane non corretta fino al 
completamento dei seimila anni (la fine della correzione) e dunque non 
puó essere usata. Resistere a questi desideri e un po’ come correggerli 
parzialmente. E tutti i precetti che contengono proibizioni si riferiscono 
a Malchut de Malchut', dunque, il divieto che e imposto sul suo utilizzo 
si chiama “restrizione”. 

Peró, se e impossibile colmare eon la Luce il “cuore di pietra” 
HaEven), cioe Malchut de Malchut (la radice delTegoismo, la base del- 
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la creazione), come puó anche una sola anima raggiungere la completa 
correzione? Infatti, la completa correzione comporta la ricezione della 
Luce in tutta Malchut. Ogni anima, ogni parte di Malchut che Tuomo e 
destinato a correggere, contiene una parte di tutte le altre parti di Mal¬ 
chut, compresa una parte di Malchut de Malchut, che egli non potrebbe 
impiegare fino alla fine della correzione. 

Invece, Rabbi Chiya vede Rabbi Shimon nello stato di correzione 
completa. Ma come ha fatto a raggiungere tale stato? Questa contrad- 
dizione scosse cosi tanto Rabbi Chiya, al punto che si getto a terra in 
lacrime. 

E impossibile “tradurre” costantemente le parole della Torah o del- 

10 Zohar in un linguaggio che possiamo comprendere: che la “terra” 
indica Tegoismo e che la “polvere” si riferisce alle forze impure, che il 
“pianto disperato” comporta Tinnalzamento della preghiera {MAN) e 
cosi via. Tutte le parole e le definizioni contenute nel testo dello Zohar 
dovrebbero essere percepite eon le emozioni piuttosto che attraverso 
le parole, come facciamo eon le azioni fisiche del nostro mondo mate¬ 
riale. In altre parole, tutto ció di cui parła lo Zohar riguarda solamente 
le esperienze e le sensazioni spirituali interior! di colui che percepisce 

11 regno spirituale. 

Tutti i mondi costituiscono “Tambiente”, la sfera spirituale, dentro 
la quale il Creatore ha realizzato la Sua sola creazione: Tuomo (Ada- 
mo). Ogni altra cosa e stata creata solo per aiutare Tuomo ad adempiere 
la sua missione spirituale di diventare come il suo Creatore. 

/-^Troprio come nel nostro mondo, dove il mondo stesso e tutti i suoi 
abitanti, tranne Tuomo, sono considerati come automi che agiscono in 
base alla propria natura animalesca, piuttosto che come creature dota- 
te di libero arbitrio, cosi nei mondi spirituali tutti gli esseri spirituali, 
tranne Tanima, agiscono in base alla propria natura spirituale. Dopo 
essere nato nel mondo materiale, anche Tuomo e un animale senza 
liberta di agire contro il proprio desiderio egoistico di ricevere piacere. 
L uomo trascorre in questo modo tutta la propria esistenza sulla terra, 
non essendo per niente diverso dal livello inanimato, vęgetale e ani- 
mato della natura e segue automaticamente gli ordini del padrone che 
ha dentro di se: Tegoismo. 

Solo eon Taiuto della Kabbalah Tuomo puó ricevere gradualmente 
la forza spirituale Superiore e di conseguenza acquisire la liberta di 
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scelta, cio^ liberarsi dali'influenza delle forze impure egoistiche, di- 
venendo cosi libero nei propri desideri, come il Creatore. Tuttavia, tale 
opportunita e data a colui che puó controllare la propria natura egoi> 
stica che lo guida come un automa; in base alla forza del suo schermo, 
Tuomo si eleva (si muove interiormente, nelle proprie percezioni) da 
questo mondo a quello spirituale. 

Dopo aver creato i mondi spirituali come casa per la Sua futura cre- 
azione, il Creatore creó la creatura (Panima, Adamo). Uanima costitui- 
sce il desiderio di godere della percezione del Creatore, del la Sua Luce. 
La percezione del Creatore e chiamata “Luce”. Non c’e nient’altro in 
tutto runiverso a parte la Luce e 1’anima! 

Sebbene Tanima stessa sia Malchut de Malchut (la sola creazione 
egoistica), il Creatore le conferi la proprieta delPaltruismo, avendola 
creata mescolata eon i Kelim (desideri) di Bina; il Creatore dimostrava 
cosi quanto sarebbe meraviglioso essere come Lui. 

Durante il compimento delle azioni altruistiche, Tanima (Adamo) 
decise di usare il proprio naturale egoismo, Malchut de Malchut stessa, 
per ricevere la Luce del Creatore eon intenzioni altruistiche. Tuttavia, 
quando inizió a permettere alla gigantesca Luce di Yechida di entra- 
re in Malchut de Malchut, Tanima non riusci a resistere e desideró di 
godeme egoisticamente. Chiamiamo questo cambiamento dei desideri 
delPanima “la caduta delPanima”. 

Come conseguenza della caduta, Tanima di Adamo si frantumó in 
una miriade di parti (600.000), le quali finirono tutte prigioniere delle 
forze egoistiche impure (dei desideri egoistici acquisiti). Dopo la cadu¬ 
ta, Adamo corresse alcune delle anime (ottenne uno schermo anti-egoi- 
stico), ma solo parzialmente. E poi, del numero totale delle anime, al¬ 
cune furono seelte per essere corrette: furono cosi abbassate nel mondo 
materiale e rivestite di un corpo, di generazione in generazione. 

La discesa (Pallontanamento dal Creatore) nel nostro mondo (la per¬ 
cezione egoistica solamente dei propri desideri) awiene come conse¬ 
guenza delPattaccamento alPanima di una “quota aggiuntiva” di egoi¬ 
smo. Nel mondo spirituale, il movimento (piu distante o piu vicino al 
Creatore) e la distanza (da Lui) sono determinati dalia correlazione tm 
i desideri egoistici e altruistici dentro Tanima. 

Lo scopo che sta dietro la discesa delPanima nel mondo materiale ć 
quello di trasformare i propri desideri egoistici eon Taiuto della Kabba- 
lah e di tomare al Creatore eon le proprie intenzioni, compiendo azioni 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



La YisiONE DI Rabbi Chiya 177 


altruistiche. La discesa delle anime continua finche ognuna di esse e 
tutte insieme non raggiungono la correzione completa. 

E le anime piu elevate che si riferiscono ai livelli di Yechida e GAR 
di Haya, dipendono dalia correzione di Malchut stessa in Malchut del 
mondo di Atzilut (“le porte chiuse”). Queste saranno corrette solamente 
al completamento dei seimila anni, dopo la correzione di tutte le altre. 
Ció e doYuto alla relazione inversa che esiste tra le anime e la Luce che 
lecolma: piu Tanima e egoista, piu in basso e il luogo in cui si trova e 
maggiore e la Luce che entra nel Partzuf generale (Fanima comune) al 
momento della sua correzione. 


LA LUCE DELLE ANIME 

Yechida 

Haya 

Neshama 

Ruach 

Nefesh 

MALCHUT (tipi di anime) 

Keter 

Hochma 

Bina 

ZA 

Malchut 


Questa e la ragione per cui ąuelle anime elevate sono consumate 
dalia polvere (la forza impura), cioe la forza impura le domina eon il 
proprio enorme e insolente potere, perche e sicura che niente e nessuno 
possa salvare queste anime dalia prigionia. 

Ecco perche Rabbi Chiya disse piangendo: “Polvere, come sei cru- 
dele!”. Com’e crudele, che le anime piu elevate siano “consumate da 
te senza una speranza di sfuggirti!”. In altre parole, la vera radice della 
creazione, cioe Tegoismo primordiale, non puó essere corretta. 

Come conseguenza dello stato di prigionia in cui si trovano le anime 
piu elevate, dove sono dominate dalie forze impure, ne risulta che tutti 
i giusti che portano la Luce nel mondo intero non possono raggiungere 
la perfezione da soli. Poiche tutte le anime sono interconnesse, non una 
singoJa anima puó arrivare alla fine della correzione fin quando tutte 
le anime non saranno corrette. Questa e la ragione per cui i giusti sono 
soggetti allo spietato dominio della polvere. 

AlFinizio, Rabbi Chiya voleva dire che anche lo stesso Rabbi Shi- 
mon era stato consumato dalia polvere, cioe che non aveva raggiunto 
la correzione completa. Egli aveva sentito le spiegazioni di Rabbi Yosi, 
secondo il quale le porte serrate sono chiuse per tutti. Tuttavia, dopo 
averci riflettuto un po’, domandó: “Se Rabbi Shimon ridona la vita a 
tutti i mondi e li govema, com’e possibile che non abbia raggiunto la 
perfezione?”. 

Perció, giunse alla conclusione che Rabbi Shimon non era stato con¬ 
sumato dalia polvere, che aveva raggiunto la correzione completa e che 
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probabilmente si trovava nello stato di assoluta perfezione. Tuttavia, 
la cosa che Rabbi Chiya non riusciva a capire era come una singola 
anima potesse raggiungere la fine della correzione prima di (e senza) 
la completa correzione di tutte ie altre. Questo era ció che Rabbi Chiya 
non riusciva a spiegarsi. 

50. Rabbi Chiya si alzó e cominció a camminare e a piangere. 
Rabbi Yosi si uni a lui. Egii digiunó per quaranta giorni, cosi da 
poter vedere Rabbi Shimon. Gli fu detto che ancora non meritaya 
di vederlo. Pianse e digiunó per altri ąuaranta giorni. Gli fu allora 
mostrata una visione. Rabbi Shimon e suo figlio Rabbi Elazar sta- 
vano discutendo di lui, Rabbi Chiya, e delle parole che aveva detto 
a Rabbi Yosi, e migliaia stavano ascoltando la loro discussione. 

Sebbene il digiunó di cui parła lo Zohar sia un’azione spirituale, 
nel nostro mondo ąuesta descrizione e un buon esempio di quanto un 
desiderio debba essere forte perche sia accolto dalPAlto. Altre azioni 
spirituali comprendono il pianto, le lacrime: il piccolo stato (Katnut) 
del Partzuf spirituale, al quale ci si riferisce in questo caso come “Rabbi 
Chiya”. Naturalmente, Rabbi Shimon e tutti gli altri personaggi dello 
Zohar rappresentano Partzufim spirituali, piuttosto che uomini del no¬ 
stro mondo. 

A onor del vero, il livello spirituale di una persona identificato eon 
un certo nome del mondo materiale puó anche coincidere eon la sua 
radice spirituale descritta nella Torah. Comunque sia, un approfondi- 
mento di questa materia andrebbe oltre il proposito di questo particolare 
articolo. E dunque nondimeno essenziale notare che il Faraone delFE- 
gitto hsico, naturalmente non era il Faraone spirituale, nel modo in cui e 
descritto nello Zohar (il Partzuf che include tutto in Malchui) e Laban, 
che e rappresentato nella Torah come un imbroglione, di fatto e la Luce 
Spirituale Divina del Partzuf AB ^ la Luce Divina di Hochma. Tutto que- 
sto veiTa spiegato piu avanti. 

II forte desiderio di raggiungere il livello di Rabbi Shimon permise 
a Rabbi Chiya di vederlo, perche egli era sicuro che Rabbi Shimon non 
fosse stato consumato dalia polvere. Arrivó a questa conclusione pro- 
prio grazie alla conversazione avuta eon Rabbi Yosi e quindi desideró 
ardentemente vedere Rabbi Shimon. 

51. In quella stessa yisione. Rabbi Chiya vide alcune grandi ali 
celesti; Rabbi Shimon e suo figlio Rabbi Elazar si attaccarono a esse 
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ner yolare in alto e volarono verso I’Assemblea del Cielo, mentre le 
ali li stavano aspettando. Poi, insieme, tornarono ai loro luoghi ed 
erano piu luminosi di prima, piu della ste$$a luce del sole. 

L’Assemblea Celeste si riferisce alFAssemblea delPangelo Mata- 
tron. II suo nome non viene comunąue pronunciato per intero e al suo 
posto viene usato il nome Matat, perche pronunciare un nome equivale 
a un’azione, che non sempre e desiderabile. II termine Assemblea Di- 
vina si riferisce all’Assemblea del Creatore stesso, mentre TAssemblea 
Celeste si riferisce all’Assemblea di Matat, 

Le ali che aspettavano Rabbi Shimon e suo figlio Elazar sono angeli 
(forze spirituali, simili agli automi o agli animali da soma del nostro 
mondo) il cui compito e quello di aiutare le anime ad ascendere da un 
livello a un altro. E proprio come queste ali devono assistere le anime 
nella loro ascesa, devono assisterle anche mentre discendono al loro 
posto nei luoghi per cui sono destinate. Perció e detto che le ali stavano 
aspettando Rabbi Shimon e suo figlio Elazar per riportarli indietro. 

E quando Rabbi Chiya li vide tomare al proprio posto (all’Assem¬ 
blea di Rabbi Shimon) dali’Assemblea Celeste, noto che avevano una 
nuova luce sul loro volto e li awolgeva una luminosita radiosa piu del 
sole. 

52. Rabbi Shimon inizió a parlare: ^‘Che Rabbi Chiya entri e 
veda come il Creatore rinnova il volto dei giusti nel mondo delPal- 
dila. Felice e colui che giunge qui senza yergogna. Felice e colui che 
si trova nelPaltro mondo come un forte pilastro di fronte a tutto”. 
E quando entró Rabbi Chiya, Rabbi Elazar e tutti gli altri pilastri 
del mondo che erano presenti si alzarono dayanti a Rabbi Chiya. E 
Rabbi Chiya ebbe yergogna: entró, s’inchinó e si sedette ai piedi di 
Rabbi Shimon. 

Rabbi Shimon inizió a parlare (apri la via della Luce): “Felice e 
colui che entra senza yergogna”. E tutti quelli che erano presenti non 
sentirono yergogna. Solo Rabbi Chiya si yergognó. Questo perche essi 
avevano la forza di resistere al potere della polvere e Rabbi Chiya non 
aveva questa forza. Essi erano tutti perfetti, mentre Rabbi Chiya aveva 
un difetto: il desiderio di ottenere. E questo era ció di cui si vergognava. 

53. Una yoce risuonó: ^^Abbassa lo sguardo, non alzare la testa 
e Don guardare”. Egli abbassó lo sguardo e yide una Luce che bril- 
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lava da lontano. La voce riprese a parlare e disse. ^‘Voi che siete 
in Alto, che siete nascosti e chiusi, che avete occhi che osservano 
tutto il mondo, guardate e vedete: coloro che sono inferiori stan- 
no dormendo e la Luce dei loro occhi ć nascosta nelle loro pupille. 
Svegliateli!'\ 

Dopo aver seguito Tistruzione di abbassare lo sguardo e di non al- 
zare la testa (di non usare ił proprio desiderio di ricevere la Luce, ma 
solo i desideri di donare), egii meritó che la sua supplica fosse ascoltata 
(la Luce di Hassadim), eon Taiuto della quale egli ottenne tutto ció 
che desiderava. La voce divide tutte le anime in due gruppi: il primo 
gruppo e composto dalie anime Benedette e Divine che sono nascoste, 
queste anime hanno meritato che i loro occhi fossero aperti per vedere 
tutto il mondo; il secondo gruppo e composto dalie anime che hanno la 
Luce dei loro occhi nascosta nella propria orbita oculare, il che le rende 
cieche. Ecco perche la voce richiamó tutte le anime del primo gruppo 
a vedere, cioe a usare la ricezione della Luce Superiore, per attirare ta 
Luce Superiore insieme al secondo gruppo. 

54. Chi tra voi trasforma Toscurit^ in Luce e gusta Tamaro 
come se fosse dolce anche prima di essere arrivato qui, cioe mentre 
si trova ancora nelTaltro mondo? Chi tra voi spera e attende ogni 
giorno la Luce che splende, quando il Signore h lontano, quando la 
Sua grandezza cresce ed Egli k chiamato il Re di tutti i re del mon¬ 
do? Perche chi non attende queste cose ogni giorno, mentre vive in 
questo mondo, non ha alcun posto neanche nelTaltro mondo. 

Lo scopo del Creatore e che Tuomo Lo raggiunga completamente 
mentre ancora sta vivendo in questo mondo, per percepirLo come face- 
va prima di discendere in questo mondo, prima di incamarsi in un corpo 
fisico. Da qui e molto evidente la divisione degli uomini del nostro 
mondo in due gruppi e la voce rivolge loro una preghiera. 

La voce sottolinea a ogni gruppo il suo principale vantaggio. Alle 
anime del primo gruppo dice che esse hanno trasformato Toscurita in 
Luce. Queste sono le anime del mondo di Atzilut, poiche il Creatore ha 
creato due sistemi opposti nei mondi di BYA: il sistema delToscurita e 
delle amarezze opposto al sistema della Luce e della dolcezza. Perció, 
nella Torah dei mondi di BYA c’e una divisione tra adatto e inadatto, 
puro e impuro, permesso e proibito, sacro e non sacro, mentre la Torah 
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del mondo di Atzilut, che e composta totalmente dai nomi del Creatore, 
non contiene niente di impuro in nessuna parte. 

E Laban il peccatore e considerato come un nome sacro nel mon¬ 
do di Atzilut, cosi come il Faraone. E tutti i nomi che identificano le 
forze impure nei mondi BYA diventano nomi corretti nel mondo di 
Aizilut, dove sono elevati e diventano oggetti e forze spirituali eon i 
corrispondenti nomi sacri. Perció, le anime che hanno ottenuto la Luce 
del mondo di Atzilut trasformano tutta Toscurita in Luce e tutta Tama- 
rezza in dolcezza. In altre parole, la differenza principale tra il sacro, il 
puro e il buono e i loro opposti si trova nella correzione del desiderio e 
neiracquisizione di uno schermo antiegoistico sul desiderio di ricevere. 

E la voce disse al secondo gruppo di anime che esse stavano aspet- 
tando Taiuto del Creatore ed Egli le sollevera (Shechina, la Sua mani- 
festazione a coloro che sono inferiori) dalia polvere (nelle loro perce- 
zioni). Ma chi non aspetta il Creatore e si preoccupa di altre aspirazioni, 
non si innalzera dalia polvere e la percezione del Creatore rimarra per 
lui occultata. 

55. Nella sua yisione, Rabbi Chiya vide molti dei suoi amici riu- 
niti intorno ai pilastri che si ergevano in piedi. Ed egli li vide alzarsi 
ver$o TAssemblea Celeste: alcuni si erano alzati, mentre altri erano 
abbassati. £ sopra di tutti loro vide awicinarsi Matat, il padrone 
delle ali. 

Mentre la voce stava chiamando. Rabbi Chiya vide parecchie anime 
dei giusti, che appartenevano ai due gruppi, stare in piedi intorno ai due 
pilastri che erano gia presenti nelLassemblea di Rabbi Shimon e che 
aveva gia visto ascendere verso TAssemblea Celeste. Alcuni salivano 
e altri scendevano; inoltre questo movimento si allargava in direzioni 
opposte. 

In questo modo i due gruppi si aiutavano a vicenda, seguendo ció 
che diceva la voce, la ąuale istruiva il primo gruppo a scendere e il 
secondo a salire. Rabbi Chiya vide anche che a causa delEeccitazione 
di queste anime per le loro aspirazioni, cioe, il potere dei due gruppi, 
Matat era disceso dalEAssemblea Celeste verso Tassemblea di Rabbi 
Shimon e li prestó un giuramento. 

56. L^angelo Matat giuró di aver sentito, da dietro il velo, come 
®gni giorno il Creatore ricordi e si rattristi per Malchut, gettata 
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nella polvere. E quando la ricorda, Egli percuote 390 firmamenti 
ed essi tremano tutti eon profondo timore davanti a Lui. E il Cre- 
atore versa lacrime per la Shechina (la Divinit^), Malchut, che e 
caduta nella polvere. E queste lacrime sono bollenti come il fuoco 
e si riyersano nel Grandę Marę. E per mezzo del potere di queste 
lacrime, Colui che ha dominio sul Marę, il cui nome e Rachav^ torna 
a vivere, benedice il nome santo del Creatore e fa voto di inghiottire 
tutto, dai primi giorni della creazione e di assorbire tutto dentro di 
se, quando tutte le nazioni si riuniranno contro la nazione santa e le 
acque si asciugheranno e il popolo di Israele camminer^ in mezzo 
alla terra asciutta. 

Questo voto significa che il Creatore non si dimentica mai, ma ri¬ 
corda ogni giomo che la Shechina giace nella polvere. Tuttavia, questo 
non si riferisce a tutta la Shechina Benedetta: in questo caso il Creatore 
non ha bisogno del voto, perche e rivelato e visto da tutti coloro che 
dimorano nei Mondi Superiori che tutto ció che Egli fa lo fa soltanto 
per la Shechina {Malchut). 

Ma qui ci si riferisce solamente a Malchut de Malchut. E a lei che 
Rabbi Chiya pensa come prigioniera delle forze impure, completamen- 
te abbandonata. Dunque, egli pianse: “Oh polvere che consumi tutto!”. 
E qui, Tangelo Matat, giunto alEAssemblea di Rabbi Shimon, riveló a 
Rabbi Chiya un grandę segreto: che il dominio del Creatore e assoluto 
e che Egli ricorda Malchut de Malchut ogni giomo. 

Lo Zivug (Eunione del Masach-sohoimo e la Luce-piacere) e defi- 
nito come Timpatto della Luce sullo schermo, il risultato che segue al 
tentativo del desiderio di entrare e attraversare la barriera dello scher¬ 
mo, mentre lo schermo lo restringe e lo respinge. Questo atto di repul- 
sione si chiama la Luce che Ritoma (inversa), poiche si solleva dalio 
schermo dal basso verso 1’alto e riveste la Luce che arriya. 

Tutto questo puó essere paragonato alEesempio del padrone di casa 
(il Creatore) che offfe un pasto succulento (la Luce) al proprio ospite 
(A'//), il quale desidera godere delle leccomie offertegli. Invece, a causa 
della yergogna di essere colui che riceve, Tospite rifiuta di riceverle e 
lo schermo respinge il cibo (la Luce). E come se Tospite {Kii) dicesse al 
padrone di casa (il Creatore) che rifiuta di ricevere il piacere (la Luce) 
per se stesso, per il proprio personale godimento. II rifiuto del cibo (del¬ 
la Luce) forma la Luce che Ritoma, per cui essa non nasce dalia volonta 
di non sentire yergogna, come succede nel nostro mondo, ma dal desi¬ 
derio spirituale del Kii di essere come il Creatore. 
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La Luce che Ritoma e il desiderio, ąuesta Tintenzione altruistica. 
Si tratta anche del Kii spirituale, solo all’interno del quale puó essere 
riceYUta la Luce; solo eon ąuesta intenzione Tuomo puó percepire il 
Creatore. 

Dopo che il Kii e stato in grado di respingere tutto il piacere che 
gli stava arrivando e ha dimostrato di poter soddisfare la condizione 
della prima restrizione (trattenersi dalia ricezione egoistica), ha iniziato 
a calcolare ąuanta Luce poteva ricevere per il bene del Creatore. II Kii 
riceve solo la ąuantita di piacere che e sicuro di poter ricevere per il 
bene del Creatore. 

Ci si riferisce al piacere che e stato ricevuto dentro il Kii come alla 
Luce Interiore. La ąuantita di Luce ricevuta nel vaso determina il livello 
di uguaglianza eon il Creatore, in cui il KU agisce come il Creatore: pro- 
prio come Egli desidera donare piacere al KU, cosi il KU desidera dona- 
re a Lui, eon la stessa estensione della Luce Interiore ricevuta. Perció, la 
misura del KU (da Peh a Tabur, dove riceve la Luce) determina il grado 
di unione eon il Creatore. In ąuesto luogo il KU e unito al Creatore nelle 
proprieta e nelle intenzioni. 

Se i poteri di resistenza del KU non sono suflficienti per ricevere 
per il bene del Creatore e il KU puó solo trattenersi dal ricevere, allora 
si dice che il KU si trova nel “piccolo” stato, Katnut. II KU che e stato 
creato dal Creatore ha la massima forza possibile. Tuttavia, in seguito, 
mentre inizia a scendere, il suo schermo si indebolisce gradualmente, 
finche il KU non riesce piu a ricevere per il bene del Creatore. E lasciato 
eon abbastanza forza per non ricevere per se stesso. Ecco perche da 
ąuesto stato in avanti c’e un divieto sulla ricezione della Luce nei de- 
sideri del KU di “ricevere”. II KU puó usare solamente i propri GE, ma 
non i propri AHP. E il limite oltre il ąuale la Luce non puó diffondersi 
si chiama Parsa, il firmamento. Questa barriera e costruita dalPAlto; 
dunąue, anche se il KU desiderasse improwisamente ricevere la Luce 
per se stesso, non sarebbe in grado di riuscirci. 

Lo schermo divide il firmamento ed e composto da ąuattro parti: 
Hochma, Bina, Tifferet e Malchut {HBTM), le ąuattro lettere di HaVa- 
YaH. Poiche Malchut si e unita eon Bina e ha cosi corretto le proprie 
ąualita egoistiche rendendole altruistiche, lo schermo non si trova in 
Malchut, ma in Bina. Bina ha un valore numerico che si conta in cen- 
tinaia; perció le ąuattro parti HBTM eąuivalgono a 400. Dunąue, non 
c’e alcuno Zivug (ricezione della Luce) su Malchut de Malchut stessa 
(infatti, si chiama “le porte chiuse”). Ció significa che Malchut contiene 
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novanta Sefirot e non cento: nove Sefimt, ognuna delle quali e, a sua 
Yolta, composta da dieci. 

Perció, lo schermo, che e chiamato “il firmamento” e che compie 
lo Zivug eon la Luce Superiore riflettendola, e composto da 390 parti, 
perche manca la parte di Malchut de Malchut, Si dice quindi che ii 
firmamento e composto da 390 firmamenti e su di esso viene compiuto 
uno Zivug quotidiano eon la Shechina, mentre uno Zivug sulla polvere, 
che indica le dieci parti di Malchut de Malchut, e proibito. L’impatto 
tra lo schermo e la Luce che arriva somiglia ai brividi per la paura di 
ricevere la Luce dentro di se, al di la dei limiti delle proprie restrizioni. 

Ci sono cinque Sefirot nella testa (Rosh) del Partzuf. 


Keter 

- Galgalta (o Metzach) 

- cranio 

Hochma 

- Eynaim 

- occhi 

Bina 

- Awznayim 

- orecchie 

ZA 

- Hotem 

- naso 

Malchut 

- Peh 

- bocca 


Come le secrezioni degli occhi di un uomo si chiamano lacrime, 
allo stesso modo ci si riferisce alla secrezione del la Luce di Hochma da 
parte del Kii spirituale che si chiama “occhi” eon il termine “lacrime”. 
Le lacrime costituiscono la parte della Luce che e respinta dal Partzuf z 
causa deirassenza dello schermo su Malchut de Malchut. Tutta la Luce 
che arriva al Partzuf desidera entrare e colmarlo eon il suo piacere, 
anche la parte del Partzuf che non ha alcuno schermo per ricevere eon 
le intenzioni altruistiche. Perció, lo schermo respinge immediatamente 
questa porzione di Luce. 

Ma fra la collisione tra Luce che arriva dalLAlto e la resistenza 
dello schermo opposta dal basso, minuscole gocce di Luce penetrano 
attraverso lo schermo, il quale, a causa della fretta, non e capace di re- 
spingerle. Queste gocce non hanno niente a che vedere eon il livello di 
Hochma del Partzuf, poiche manca loro il rivestimento della Luce che 
Ritoma. Esse escono dal Partzuf Hochma e ricevono il nome di “lacri¬ 
me”. Comunque sia, si tratta pur sempre di Luce! 

Questa situazione e simile a quando ci sentiamo pieni di lacrime 
di compassione per un*altra persona. In verita, tutto ció che esiste nel 
nostro mondo esiste perche deriva da un suo prototipo spirituale e tutto 
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ció che accade in questo mondo, accade solo perche ha origine dalia sua 
radice spirituale Superiore. 

II fatto che la Luce Superiore colpisca lo schermo, provando a pe- 
netrare attraverso la sua restrizione, trae origine dal Luogo piu elevato, 
ii Creatore Stesso, e non e collegato al desiderio della creatura di rice- 
vere questa Luce alPintemo dei limiti delle sue capacita altruistiche. La 
Luce nasce dal mondo delPInfinito, dal Creatore Stesso, molto tempo 
prima deirapparizione del KU e del suo desiderio di restringersi. 

La Luce Superiore desidera colmare il desiderio di far godere ció 
che ha creato, come e scritto, “il Creatore desidera abitare nelle Sue 
Creature di sotto”. La Luce e il Creatore sono la stessa cosa; infatti, 
Tuomo definisce la percezione del Creatore come Luce spirituale. E 
ąuesta Luce Superiore cerca in tutti i modi di penetrare lo schermo ed 
entrare nei desideri delLuomo, ma lo schermo la respinge. Dunque, la 
Luce Superiore che viene respinta diventa la Luce che Ritoma, che indi- 
ca le intenzioni altruistiche delFuomo di riversare piacere sul Creatore. 

In conseguenza deUMmpatto eon lo schermo, frammenti di Luce 
cadono fuori, per cui queste lacrime hanno origine nelPamore e nel- 
la compassione del Creatore per la Sua creazione. Nel nostro mondo, 
ąuesfazione spirituale consiste nelle lacrime che un uomo piange quan- 
do e sopraffatto dalia sofferenza e dalPamore. Comunque sia, le lacrime 
spirituali non scompaiono. 

Tutto questo e descritto nel Cantico dei Cantici (8:6): “Perche l’a- 
more e forte come la morte e la gelosia e crudele come Tinfemo; i suoi 
lampi sono lampi di fuoco, la fiamma del Signore!”. Ed e cosi, perche 
ąueste lacrime hanno origine dalPamore e dalia compassione del Cre¬ 
atore per chi e inferiore. E proprio come le lacrime di passione versate 
da un uomo nel nostro mondo bruciano, cosi le lacrime Superiori che 
ardono e bollono bruciano come il fiioco, come la fiamma del Signore! 

In relazione alla proprieta di Hochma, Malchut e chiamata “il marę”. 
E perció detto che le lacrime (la Luce di Hochma che non si e prima 
rivestita della Luce di Hassadim) cadono nel marę, in Malchut. Ed e 
scritto che molte acque dei mari non esauriranno Tamore del Creatore 
per le Sue creature, espresso in queste lacrime. 

E stato detto durante la creazione del mondo: “Che le acque si 
uniscano insieme in un solo luogo” (Genesi, 1:9). Ma Tangelo che go- 
vemava il marę non desiderava inghiottire queste acque e dunque fu 
ucciso (fil SYuotato di Luce). Ora, quando le lacrime cadono, egli ritor- 
na a vivere. 
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La ragione di questo e che durante la creazione del mondo, Malchut 
de Malchut stessa non aveva passato alcuna correzione, poiche il Cre- 
atore aveva creato i mondi di ABYA eon una speciale correzione, che si 
chiama MAN de Bina o Ateret Yesod e non MANde Malchut o Malchut 
de Malchut. In altre parole, la correzione e possibile solo se Tuomo 
corregge non Malchut de Malchut stessa (la sua essenza), ma se, mentre 
si trattiene completamente dal suo uso (Puso delPegoismo), egli acqui- 
sisce da Bina dei desideri altruistici e piu elevati e riceve in essi la Luce 
del Creatore (nelle Sefirot KHB~ZA de Malchut., nelle 390 Sefirot). 

Ci si riferisce a questi desideri altruistici e piu elevati come ai desi¬ 
deri di Bina o a MAN de Bina e la ricezione in essi {Zivug) della Luce 
non e compiuta sulPegoismo (la stessa Malchut), ma sul desiderio di 
donare, chiamato Ateret Yesod. Questo Zivug e perció sufficiente per 
colmare soltanto le prime nove Sefirot che sono in Malchut, ma non 
colma la stessa Malchut. 

A questo proposito, il profeta Isaia scrive: “Chi e eon voi, compa- 
gni? lo ho iniziato i mondi e spetta a voi completarlil”. La correzione 
di Malchut de Malchut e un’incombenza che tocca solo alle creature. 
Quindi, quando al dominatore del marę fu detto: “Che le acque si uni- 
scano in un solo luogo”, egli obbiettó perche non desiderava inghiottire 
le acque create, in quanto, a causa dello stato non corretto di Malchut de 
Malchut, le forze impure avrebbero prevalso e lo avrebbero dominato. 
E questa e la ragione per cui egli fii ucciso. 

Tuttavia, queste lacrime che correggono Malchut de Malchut, ri- 
danno vita al dominatore del marę, cosi che possa resuscitare dai morti, 
santificare il nome del Signore, adempiere la volonta del Creatore e 
inghiottire le prime acque. Perche allora tutte le forze impure, cioe tutto 
il małe che c’e nel mondo, scompariranno e tutto (i desideri) si riunira 
in unico luogo (proprieta), il cui nome e Atzilut. Questo perche il mon¬ 
do di Atzilut si allarghera dalia fine del mondo di AK giu fino al nostro 
mondo e qui giungera la fine della correzione, poiche i mondi di BYA 
tomeranno ad avere le proprieta del mondo di Atzilut. 

In futuro, alla fine della correzione, dopo la correzione delle prime 
nove Sefirot di Malchut, quando rimarra da correggere solo Malchut de 
Malchut, rultima, la decima Sefira, quando tutte le nazioni del mon¬ 
do {Malchut de Malchut) si uniranno per distruggere Israele (le prime 
nove Sefirot di Malchut, il desiderio di correggere tutte le dieci Sefirot 
di Malchut) Tazione di colui che domina il marę sara rivelata nel fatto 
che egli inghiottira le acque malvagie e primordiali e le acque (le rigide 
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restrizioni) si asciugheranno e i figli di Israele (coloro che aspirano al 
Creatore) cammineranno in mezzo alla terra asciutta. 

A ąuesto proposito, il profeta Michea dice: “Mentre fuggivamo dal¬ 
ia terra d’Egitto, vedemmo delle meraviglie”. E ąuesto era solo il prin- 
cipio, perche era solo il Marę che Finiva (il Mar Rosso; in ebraico il 
nonie indica la fine di Malchut o di Malchut de Malchut) e solo per un 
tempo limitato. Invece, alla fine della correzione, la morte scomparira 

per sempre. 

Questo e il modo in cui Matat spiegó il proprio giuramento: “II Cre¬ 
atore non si dimentica mai di Malchut, che e gettata nella polvere. Per 
cui, anche se viene compiuto uno Zivug ąuotidiano eon la Shechina 
solamente su 390 firmamenti, sulle nove Sefirot di Malchut e non su 
Malchut de Malchut stessa, che rimane nella polvere ed e, come sembra 
a noi, completamente dimenticata dal Creatore, niente potrebbe esse- 
re piu lontano dalia verita. In verita, Egli la corregge eon ogni Zivug, 
perche cosi, come conseguenza del fatto che i 390 firmamenti vengono 
colpiti, le lacrime cadono al di fuori. E ąueste lacrime non vengono per- 
se, ma cadono nel Grandę Marę {Malchut de Malchut), il ąuale riceve 
da esse delle correzioni lente, seppur graduali, anche se si tratta della 
Luce di Hochma senza il rivestimento della Luce di Hassadim. Mentre 
essa diventa sempre piu corretta, il dominatore del marę riprende vita, 
finche le lacrime non si accumulano al punto di raggiungere la ąuantita 
necessaria per la correzione di tutta Malchut, in modo che tutte le sue 
intenzioni siano per il Bene del Creatore. 

Questo accadra ąuando tutte le nazioni del mondo si uniranno per 
attaccare Israele. Allora il dominatore del marę tomera a vivere e in- 
ghiottira tutte le acąue primordiali, perche Malchut de Malchut ricevera 
la correzione mancante, poiche ogni giomo il Creatore si prende cura 
di lei finche lei, la Sua sola creazione, non raggiungera la correzione 
finale. 

E qui fu rivelata a Rabbi Chiya la sua illusione: egli comprese che 
nulla scompare nella polvere, ma, al contrario, ogni giomo Malchut e 
sottoposta a correzioni, proprio come aveva giurato Matat. 

57. Nel corso di tutto ąuesto, egli udi una voce: “Pulisci ąuesto 
luogo, pulisci ąuesto luogo! 11 Mashiach (il Messia), il Re Redentore 
sta yenendo alPassemblea di Rabbi Shimon” perche tutti i giusti 
riuniti li sono i capi di gruppi e di assemblee, mentre tutti i membri 
delPassemblea salgono da ąuesta assemblea verso PAssemblea del 
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Cielo. E il Mashiach visita tutte queste assemblee e sigilla la Torah 
che esce dalia bocca dei giusti. £ in quel momento il Mashiach ar- 
nva all^assemblea di Rabbi Shimon, circondato da tutti i capi delle 
assemblee Divine. 

Per effetto della grandę rivelazione, la fine della correzione, nasco- 
sta nel giuramento di Matat, tutti i giusti presenti all’Assemblea di Rab¬ 
bi Shimon furono innalzati, specialmente i due gruppi dei giusti che 
proYOcarono la comparsa di Matat per prestare il proprio giuramento. 
Ne segui che tutti loro conseguirono i Livelli Superiori e raggiunsero i 
livelli dei “capi delle assemblee”, poiche ogni assemblea ha dei membri 
e un capo e la differenza che c’e tra di loro e simile alla differenza tra 
VAK, GE del livello o Partzuf^ da GAR, il Partzuf completo. 

Dunque, e scritto che il luogo doveva essere pulito per il Mashiach. 
Infatti, quando Matat riveló il segreto della fine (della correzione) e so- 
prattutto come la creazione sara liberata dalPegoismo, una voce appar- 
ve e comandó di preparare un luogo per il Mashiach, il Re Redentore, 
perche la fine della correzione e collegata al K&-Mashiach. 

Tuttavia, solo i giusti delPassemblea di Rabbi Shimon, che sono al 
di sopra di tutti i capi delle assemblee, meritano il suo arrivo, poiche 
solo coloro che sono allo stesso livello spirituale del Kc-Mashiach (tut¬ 
ti coloro che hanno gia corretto tutte le loro altre proprieta, le prime 
nove Sefirot nella parte dei loro desideri, Malchut, tutte le proprieta 
tranne Tegoismo originario, Malchut de Malchut) possono meritare la 
rivelazione del suo volto. 

II livello del Mashiach e la Luce di Yechida. E se tutti i membri non 
avessero raggiunto il livello dei capi delle assemblee, il GAR dei livelli, 
cioe se non avessero corretto tutto quello che potevano, essi non avreb- 
bero meritato la rivelazione del volto del Mashiach. Ma i capi delle As¬ 
semblee non sono GAR dei livelli inferiori. Invece, essi rappresentano 
un livello cosi elevato che tutti i membri hanno meritato di raggiungere 
r Assemblea Celeste di Matat. 

E ora tutti i membri hanno meritato di diventare i capi delle As¬ 
semblee e da qui hanno meritato di salire verso 1’Assemblea Celeste. 
Inoltre, grazie alle loro coirezioni, hanno meritato che il Mashiach in 
persona si presentasse a tutte queste assemblee, per essere omato eon 
le loro buone azioni compiute nella Torah. E ora tutti i membri hanno 
meritato di raggiungere il livello dei capi delle assemblee. Ecco perche 
il Mashiach e omato eon la Torah dei capi delle assemblee. Dunque, 
grazie a loro, il Mashiach sale al livello piu elevato. 
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58. In quel momento, tutti i compagni si alzarono. Anche Rabbi 
Shimon si alzó e la sua Luce si levó bno al firmamento. II Mashiach 
gli disse: ‘^Beato te, Rabbi, perche la tua Torah si e levata in 370 
raggi di Luce e ogni raggio si e diviso in 613 raggi (proprieta) che 
salgono e si bagnano nei fiumi del santo Apharsemon (diospero). 
E ii Creatore conferma e riconosce la Torah della tua assemblea, 
delFassemblea di Chizkiyah (Ezechia), il Re della Giudea, e Tas- 
semblea di Achiyah ha Shiloni (Achia il Silonite). 

Quando il Mashiach si riveló a loro e venne all’Assemblea di Rabbi 
Shimon, tutti i membri delPassemblea si alzarono (salirono dal livello 
di VAK in GAR) e Rabbi Shimon si levó fino allo stesso livello del 
Mashiach. E la Luce sMnnalzó fino alla vetta del firmamento. Questo 
indica che Rabbi Shimon ha conseguito la Luce dei dieci firmament!, 
il decimo firmamento che prima mancava a causa delle porte chiuse di 
Malchutde Malchut, e ha conseguito la Luce di Yechida, che adesso e in 
grado di ricevere, perche ha potuto compiere uno Zivug su Malchut de 
Malchut. E la Luce di Yechida che splende da questo Zivug si chiama il 
Mashiach. II livello “in cui ci si siede” e 390 o yAK; il livello “in cui si 
sta in piedi” e 400 o GAR. 

II Mashiach disse a Rabbi Shimon che la sua Torah aveva creato la 
Luce di Yechida nel Partzuf Atiky perche: 

• le unita (0 - 9) sono in Malchut; 

• le decine (10- 90) sono in ZA ; 

• le centinaia (100 - 900) sono in Ima; 

• le migliaia (1000 - 9000) sono in Aba; 

• le decine di migliaia (10.000 - 90.000) sono in Ańch Anpin; 

• e le centinaia di migliaia (100.000 - 900.000) sono in Atik. 

Poiche ogni Sefira di Atik e uguale a 100.000, le quattro Sefirot di 
HaYaYaH (HBTM di Atik) fanno in totale 400.000. 

In questo caso, peró, egli avrebbe dovuto dire che la Torah aveva 
compiuto le azioni in 400.000; invece, egli disse che la Luce emanata 
da Ima non e usata su 400, ma solo su 370; per cui, sebbene la Torah 
avesse raggiunto lo zenith del firmamento, non aveva ancora potuto 
raggiungere GAR delEultima, Divina Centinaia. Dunque, ce ne sono 
solo 370, mentre le Trenta Superiori sono assenti in Ima. 
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Lo stesso vale per le migliaia: la Luce di Aba non usa GAR di ogni 
migliaia, ma solo VAK^ cioe 600 invece di 1.000. Invece di GAR di ogni 
migliaia, usa tredici {Hochma dei “trentadue Netivot, o percorsi, di Hoch- 
ma'). II numero tredici indica Hochma dei “trentadue Netivot Hochmd\ 
la Luce debole di Hochma, che si chiama il santo Apharsemon. 

E perció detto che la Torah ha conseguito 370 Luci e ognuna di 
esse si divide in 613 raggi; dunque, nei 400 di Ima, trenta della Luce 
Superiore di Hochma sono assenti, il che vuol dire che rimane eon soli 
370 e ogni migliaia manca del 400 Superiore {GAR di Hochma). lnvece 
di usare i tredici percorsi del santo Apharsemon, ogni migliaia non ne 
contiene piu di 613, per cui tutti i segreti divini sono nascosti nelPas* 
semblea di Rabbi Shimon. E il Creatore stesso li sigilló, perche Egli 
sale ed e omato eon i conseguimenti di tutti i giusti nella Torah. 

Sappiamo dal Talmud {Sanhedńn, 99:1) che tutto ció che i profe- 
ti abbiano mai detto si riferisce solamente ai giomi della venuta del 
Mashiach, ma in futuro (Isaia, 64) tutti vedranno il Creatore eon i pro- 
pri ocehi. Perche tutti i livelli e i gradi che si riferiscono ai giomi del 
Mashiach saranno allora corretti e tutti i segreti della Torah saranno 
rivelati, ognuno conseguira la completa rivelazione della Luce del Cre¬ 
atore e, come e scritto, ognuno vedra eon i propri occhi (la vista implica 
GAR de Hochma). 

Da quanto detto fin qui, e chiaro che esiste un’opportunita di cor- 
reggere il proprio personale Malchut de Malchut anche prima che tutte 
le anime lo conseguano nel futuro. In questo caso, Tuomo raggiunge il 
proprio livello individuale di conseguimento di 400, sebbene il proprio 
livello generale non possa essere piu elevato di 370, come per tutti gli 
altri. Questo e il livello raggiunto da Rabbi Shimon, Rabbi Chizkiyah e 
Achiyah ha Shiloni. 

59. II Mashiach disse: ‘‘Non sono venuto qui per confermare la 
Torah della tua assemblea, ma solo perche “il padrone delle ali” 
sta venendo qui. Giacehe lo so che egli non entrera in nessun^altra 
assemblea, ma solo nella yostra”. Nel frattempo, Rabbi Shimon gli 
parló del giuramento che il “padrone delle ali” aveva prestato. In 
quel preciso momento il Mashiach sussultó per il timore e alzó la 
voce, i Cieli tremarono, il Grandę Marę boHi, il Leviatano si risye* 
glió e il mondo intero rischió di essere capoyolto. 

In quel momento egli yide Rabbi Chiya eon gli indumenti di 
Rabbi Shimon. Domandó: “Chi ha dato alPuomo in questo mondo 
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gli indumenti, H rivestimento delPaltro mondo?” (il rivestimento 
mondo sul corpo di questo mondo). Rabbi Shimon rispo- 
se: “Questo e Rabbi Chiya, la torcia della TorahV\ Egii gli disse: 
uRiunisci lui e i suoi figli (coloro che hanno lasciato questo mondo) 
ed essi si uniranno alla tua Assemblea’’. Rabbi Shimon disse: ‘41 
tempo gli e stato concesso, gli e stato concesso del tempo” (il tempo 
di Rabbi Chiya non e ancora arrivato). 

II Mashiach disse a Rabbi Shimon di non essere arrivato per il bene 
della Torah, ma perche “il padrone delle ali” era giunto alPassemblea, 
desideroso di sapere cosa Matat avesse detto. Perche Matat aveva rive- 
lato che la fine della correzione sarebbe stata preceduta da una sofferen- 
za terribile per Israele: i Cieli e il Grandę Marę tremeranno e il mondo 
sara sul punto di crollare, come predetto nel Talmud {Sanhedrin, 97): 
“Tutto e distrutto”. Dunąue, egli alzó la voce, perche desiderava miti- 
gare tutti questi rovesciamenti. 

II Mashiach fii sorpreso di vedere gli indumenti di Rabbi Chiya 
(cioe che Rabbi Chiya esiste in un corpo fisico del nostro mondo, eon 
le proprieta di ąuesto mondo), perche se avesse meritato che Matat si 
manifestasse eon il proprio giuramento, egli avrebbe conseguito il li- 
vello della correzione completa di tutto il proprio małe. E poiche egli 
aveva meritato di vedere il volto del Mashiach, di ricevere la Luce di 
Yechida, egli aveva owiamente completato il proprio lavoro in ąuesto 
mondo e non c’era altro che gli restasse da farę qui. Dunąue, egli dove- 
va andarsene ed entrare nelLassemblea di Rabbi Shimon nel Giardino 
delLEden. 

Ma Rabbi Shimon persuase Rabbi Chiya che aveva bisogno di con- 
tinuare a compiere nuove e ulteriori correzioni in ąuesto mondo. E sia il 
Mashiach, sia Rabbi Shimon spiegarono a Rabbi Chiya cosa di specifi- 
co doveva ancora farę in ąuesto mondo. 

60. Rabbi Chiya ebbe un fremito di timore quando il Mashiach 
se ne andó e i suoi occhi si riempirono di lacrime. Per questo il 
Mashiach lasció PAssemblea di Rabbi Shimon piangendo, per il 
grandę desiderio che aveva di correzione e redenzione finale. E 
Rabbi Chiya era angosciato anche per il fervido desiderio di rag- 
giungere la fine della correzione. Rabbi Chiya pianse e disse: “Fe- 
lice e il destino del giusto nelPaltro mondo e felice e il destino di 
Rabbi Shimon bar Yochai, che ha meritato tutto questo”. 
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61. Genesi: Rabbi Shimon riveló: “Metti le mie parole nella tua 
bocca. Ci si dovrebbe sforzare sulla Torah giorno e notte, poiche il 
Creatore ascolta la voce di coloro che studiano la Torah, E, attra- 
verso ogni parola che Tuomo consegue eon i suoi sforzi, Egli costru- 
isce un firmamento”. 

II Creatore da ai giusti il potere della Sua parola. E proprio come il 
Creatore crea le creature eon il potere della Sua parola, cosi il giusto 
crea nuovi cieli eon il potere della parola. Questa e la ragione per cui 
Rabbi Shimon apri il suo discorso spiegando le parole: “In principio, il 
Creatore creó il Cielo e la terra”, poiche la parola Barah (creó) indica 
anche “chiudere” e “limitare”. E noi dobbiamo comprendere perche il 
Creatore li aveva creati in ąuesta forma chiusa. Egli risponde: “per met- 
tere la correzione del Cielo e della terra nelłe parole dei giusti, per farę 
di loro i Suoi compagni, per farli partecipare alla creazione del Cielo e 
della terra”. 

II Creatore ha racehiuso nella bocca dei giusti, due modi per rinno- 
vare il Cielo e la terra. 

1. La correzione del peccato di Adamo, la correzione del passato. 
Anche prima della creazione di Adamo, il Creatore, aveva compiuto 
una segreta correzione del Cielo e della terra, come e descritto alLinizio 
della Torah, nel capitolo della Genesi: ZON de Atzilut erano ascesi in 
AVlt\r\.AA, mentre Adamo era asceso in ZON e in YESHSUT. Di con- 
seguenza, Adamo aveva ricevuto la Luce di NRN de Atzilut, poiche ave- 
va rivestito YESHSUT e ZON de Atzilut, cioe, era asceso al loro livello. 

Adamo e posto dentro i mondi d\BYAt ascende insieme eon ąuesti 
niondi. Tutti i mondi possono ascendere sopra il loro stato permanente o 
discendere dal loro posto eon Adamo dentro di essi. II livello spirituale 
di Adamo e la Luce che egli riceve sono determinati dalia sua posizione: 
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DURANTE L'ASCESA STATO PERMANENTE 

Atik 

AVI AA 

ZON AVI 

Adam - Beria YESHSUT + ZON 

- Parsa del mondo di Atzilut- 

Adam - Yetzira Beria 

Adam-Assiya Yetzira 

Assiya 

In altre fonti, come il Talmud (Bava Batra, 58:2), questa parte e de- 
scritta come Tascesa di Adamo al livello del sole {ZA de Atzilut). Questa 
Luce e chiamata Zihara llaa {Zihara e la parola aramaica che sta per 
Zohar in ebraico o “Luce radiosa” in italiano). 

Come conseguenza del propiio peccato, Adamo cadde spiritualmente 
al livello del nostro mondo fisico {Talmudy Hagigah, 12:1). E invece di 
NRNde Atzilut, che usava ricevere prima della sua caduta, adesso riceve 
la Luce dai mondi di BYA che sono al di sotto del Parsa. E ancora, in 
conseguenza del suo peccato, anche il Cielo (ZA) e la terra (Malchut) del 
mondo di Atzilut sono discesi rispettivamente al livello di VAK di 2/1 e al 
punto di Malchut; sono dunąue discesi sotto Tabur de Partzuf AA. 

A i giusti che vivono in questo mondo, ma che esistono gia spiritual¬ 
mente nei mondi di 5K4, e stato affidato il compito di correggere tutto 
ció che si e manifestato per mezzo della colpa di Adamo, di ritomare 
e di rinnovare i Cieli e la terra (ZON de Atzilut) per elevarli mAVlt 
AA (ZA in AA e Malchut in AVI) com’era prima del peccato. E, come 
risultato di questo loro lavoro, i giusti riceveranno la Luce del mondo di 
Atzilut, la quale, spetta all’Adamo corretto, perche essi (la loro anima, i 
Kelim spirituali e il Partzuf spirituale interiore) sono sue parti. 

2. Tuttavia, anche prima del peccato Adamo non si trovava nello 
stato di perfezione per il quale il Creatore lo aveva creato. Dunąue, 
dopo che i giusti avranno corretto le conseguenze del peccato di Adamo 
e avranno conseguito NRN de Atzilut, che esisteva in Adamo prima del 
peccato, un nuovo lavoro li aspetta: ricevere una nuova Luce Superiore 
che non e ancora discesa. In altre parole, se il primo obiettivo e ąuello 
di correggere il peccato, il secondo e quello di ottenere ancora di piu. E 
detto “creare un nuovo Cielo e una nuova terra”, delle nuove proprieta 
di ZON, nelle quali puó essere ricevuta una nuova Luce Piu Elevata. 
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Questo nuovo livello o grado, che non e mai stato presente in alcun 
f(li e descritto come “nessun occhio ha visto il Creatore alPinfiiori di 
te” e i gradi che i giusti uniscono ai mondi si chiamano: “il nuovo Cię¬ 
ło” e “la nuova Terra"’, perche sono veramente nuovi e non sono mai 
esistiti prima nella realta. 

Questo Cielo e ąuesta terra, che i giusti correggono al livello che 
c’era prima del peccato di Adamo, nel corso della creazione (Genesi), 
non sono chiamati nuovi, poiche sono gia esistiti e il Creatore Stesso, 
li aveva corretti ancor prima del peccato di Adamo. Dunąue essi sono 
chiamati rinnovati e i giusti che li correggono non sono ancora chiamati 
i compagni del Creatore. 

“Racchiude nella loro bocca” comporta la ricezione di una tale Luce 
Superiore che non e stata mai ricevuta da Adamo e neppure emanata 
dal Creatore. E ora, attraverso le azioni dei giusti, che sono chiamati 
i compagni, i partecipanti e i co-creatori, essa si manifesta e splende 
nella creazione. Dunąue vediamo che tutti i giusti sono divisi in due 
gnippi: ąuelli che correggono il peccato di Adamo e ąuelli che creano 
nuovi livelli di conseguimento. Questi ultimi sono chiamati i compagni 
del Creatore. 

ZA e chiamato la voce e Malchut e chiamata il discorso. Quando un 
uomo giusto studia la Torah e perció innalza una preghiera-M4A (attra- 
verso la voce e il discorso della Torah) dalia propria anima in ZON, la 
sua voce sale in ZA e il suo discorso sale in Malchut. La voce della Torah 


che sale eon MAN in ZA e chiamata il Creatore {Kadosh Baruch Hu). 

Inoltre, ogni parola rinnovata nella Torah, costruisce un nuovo fir- 
mamento. Una parola indica un discorso e ogni discorso che rinnova 
la Torah attraverso coloro che la studiano sale sotto forma di MAN in 


Malchut, che e chiamata “parola e discorso”. Tutto ąuesto crea un nuo- 
vo firmamento sotto forma di schermo, sul ąuale viene compiuto uno 
Zivug tra il Creatore e la Shechina. Questo e ció che i giusti, che studia¬ 
no la Torah, conseguono innalzando MAN\ 

Tuttavia, il rinnovamento delle parole della Torah, non comporta 
niente di nuovo per ąuanto riguarda la voce della Torah. Malchut deve 
nerearsi per ogni nuovo Zivug perche, dopo ogni Zivug, Malchut ritoma 
allo stato di verginita grazie alla preghiera-M4A innalzata dai giusti, 
che rinnovano di continuo le sue proprieta, il suo Yesod, il KU per la 
ricezione della Luce da ZA. Dunąue, e scritto che la Torah si rinnova 


eon ogni parola, perche, la parola {Malchut), si rinnova attraverso ció 
che dicono i giusti nella Torah, poiche dopo ogni Zivug il precedente 
^li scompare e ne compare uno nuovo. 
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62. Abbiamo imparato che proprio come la Torah si rinnova at- 
traverso la bocca di un uomo, cosi questo rinnoyainento sale e si 
presenta dayanti al Creatore. E il Creatore accetta que$ta saggezza, 
la bacia e la abbellisce eon settanta ornamenti. £ la stessa saggezza 
rinnoyata sale e si mette sulla testa dei giusti che ridonano yita ai 
mondi, poi yola, librandosi lungo 70.000 mondi, finche non sale in 
Atik^ la Sefira Keter. £ tutto ció che esiste in Atik e una Diyina sag¬ 
gezza nascosta. 

Quando un uomo innalza una preghiera MAN dalia sua Torah^ que- 
sta parola, che e Nukva de ZA^ sale e si connette eon il Creatore in uno 
Zivug eon Lui. 11 Creatore prende questa parola, la bacia e la adoma; ci 
sono due tipi di Zivugim (plurale di Zivug) in ZON: 

1. Zivug de Neshikin (baci); 

2. Zivug de Yesodot (basi/fondamenta). 

Ogni Zivug e costituito da due Zivugim, in quanto lo Zivug su Ohr 
Hochma si deve rivestire nel Partzuf (riyestimento) di Ohr Hassadim. 
Perció deve essere compiuto uno Zivug preliminare su Ohr Hassadim, 
il cui molo e quello di diventare un riyestimento per Ohr Hochma. Que‘ 
sta e la ragione per cui ogni Zivug e composto da due Zivugim: 

1, lo Zivug sul liyello di Hochma, chiamato lo Zivug de Neshikin, per- 
che si trova in Peh de Rosh del Partzuf, al liyello di Rosh e GAR', 

2. lo Zivug sul liyello di Hassadim, chiamato Zivug de Yesodot, perche 
ayyiene al liyello dei corpi dei Partzufim. 

Perció e detto che il Creatore ha preso Nukva in questa parola e Tha 
baciata, cioe ha compiuto uno Zivug de Neshikin al liyello di GAR e poi 
rha adomata, cioe ha compiuto uno Zivug de Yesodot al liyello di Has¬ 
sadim. Ne consegue che Ohr Hochma si e riyestita di Ohr Hassadim e 
Nukva ha riceyuto la Luce completa. 

In settanta ORNAMENTI: la Luce completa di Nukva e chiamata 
“settanta ornamenti”, perche Malchut e ii settimo giomo e ąuando essa 
riceye da ZA le sue Sefirot diyentano dieci, proprio come le Sefirot di 
ZA', questo trasforma Malchut in 7 X 10 = 70. Mochin (saggezza), Ohr 
Hochma e chiamata Atara (omamento o corona). Dunque, ció che essa 
riceye e chiamato “i settanta ornamenti”. Dopo che Malchut riceye la 
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Luce di Hassadim, eon Taiuto della preghiera MAN dei giusti, essa e 
oronta a ricevere la Luce Superiore di Hochma, i settanta omamenti. 
Com’e stato detto sopra, ci sono due tipi di rinnovamento del Cielo 

e della terra (ZON): 

. ąuando tutto toma allo stato precedente al peccato di Adamo; in 
ąuesto caso Malchut e chiamata “la parola della Torah'' (VAK), 
dove la Torah e ZA \ 

• ąuando il Cielo e la terra vengono creati eon una nuova Luce, che 
nemmeno Adamo aveva raggiunto prima di commettere il suo pec¬ 
cato; ąuesta parola che si puó conseguire si chiama GAR. 

E scritto {Talmud, Berachot, 7:1) che i giusti siedono eon la testa or- 
nata, perche Malchut e ascesa per omare la testa dei giusti {ZA) nel suo 
Yesod, chiamato Chai Olamim (colui che fa rivivere i mondi) o, piut- 
tosto, nel suo Ateret Yesod: il luogo della circoncisione. E tutto ąuesto 
awiene grazie alla preghiera-A^N innalzata dai giusti che hanno gia 
conseguito la Luce Superiore di Zihara Ilaa di Adamo, proprio come 
Rabbi Shimon e i suoi amici avevano gia conseguito. 

Ohr Hochma e chiamata Ohr Haya. Poiche ZA desidera solamente 
Hassadim, egli puó ricevere Ohr Haya solamente eon Taiuto della sua 
Nuha, Malchut. Ne deriva che ZA vive, cioe riceve Ohr Haya, solo 
se si trova in uno Zivug eon Nukva, chiamato Olam (mondo). Questo 
e il modo in cui ha avuto origine il nome Chai Olamim (colui che fa 
rivivere i mondi), 

Inoltre, Nukva, romamento della sua testa, diventa importante {Ke- 
tór-corona) perche ZA riceve ąuesta Luce solamente grazie alla sua 
Malchut. Sebbene Malchut sia nata da ZA, poiche e solo Malchut e 
nessun altro che richiama e rende possibile la ricezione della Luce della 
Vita, ZA la chiama sua mądre. In verita, ZA riceve da lei Ohr Haya (la 
Luce della vita). 

Perció, e scritto che Malchut vola e si libra in alto lungo 70.000 
mondi e, dopo il suo Zivug eon ZA sulla sua Atara (Pomamento sulla 
sua testa), essa sale anche piu in alto, in AA, dove le sette Sefirot di Mal¬ 
chut, chiamate i 70.000 mondi, sono corrette, poiche una Sefira di ZA 
ammonta a 10.000. Dopo di che Malchut sale ancora piu in alto: in Atik. 
E tutte ąueste ascese, di ZON in Atik, si manifestano grazie agli sforzi 
compiuti dai giusti che innalzano la preghiera-A£4N: lo Zivug su Atara 
eleva ZON 'mAVI, da cui sale in AA (i 70.000 mondi), da ąui in Atik, il 
punto piu alto possibile delPascesa. 
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E perció scritto che tutte le parole della saggezza Divina di Atik sono 
chiuse a chiave, poiche, Malchut, riceve la Luce Superiore dopo essere 
ascesa in Atik e ogni livello che riceve da Atik e chiamato “nascosto”, 
“saggezza Divina”, cioe GAR de Hochma. Questo perche le parole di 
saggezza indicano il livello di Hochma e le parole “nascoste”, “segrete” 
e “Divine” si riferiscono a GAR. Inoltre, esse sono rivelate solamente 
a coloro che conseguono il livello di Atik, ma non inferiore, poiche lo 
Tzimtzum Bet (la seconda restrizione) esiste gia in AA. 

63. E quando questa saggezza nascosta, che ć rinnovata qui in 
questo mondo, sale, si unisce ad Atik.^ sale e scende, entra in diciotto 
mondi, dove nessun occhio ha visto il Creatore a parte te. Ed essi 
emergono da qui e appaiono davanti ad Atik^ completi e perfetti. 
Intanto, Atik la yerifica e la trova la piu desiderabile di tutte. Allora 
la prende e la adorna eon 370.000 ornament!. E lei, la Torah rinno- 
vata, sale e scende e viene trasformata in un firmamento. 

Durante Tascesa di Malchut in Atik, essa si unisce allo Zivug che si 
manifesta qui e crea Ohr Hozer (la Luce che Ritoma) accettando Ohr 
Yashar (la Luce Diretta) al livello delle proprieta di Atik. La salita di 
Malchut significa che Malchut innalza Ohr Hozer da se verso Palto. La 
discesa di Malchut significa che essa manda Ohr Yashar dalPAlto ver- 
so il basso. E allora Malchut riceve la saggezza Divina, che e nascosta 
e segreta. La parola “si unisce” indica il contatto di Malchut eon Ohr 
Hozer e Ohr Yashar dentro Atik stesso. 

Questo Zivug viene compiuto in Atik sul suo Yesod, ma non su Mal¬ 
chut, poiche Malchut di Atik e nascosta fino alla fine della correzione. 
Come Yesod de ZA durante la sua ascesa in A VI, questo feo^/e chiama¬ 
to Chai Olamim. La differenza tra loro e che Yesod de Atik e chiamato 
“Nessun altro tranne te puó vedere il Creatore”, perche lo Zivug su Ye¬ 
sod eleva Ohr Hozer e riveste eon essa Ohr Yashar. Questo schermo e 
definito in AVI, sotto Atik, come le ałi che bloccano la Luce Superiore. 
Ció mostra che lo schermo possiede una forza di restrizione, di dominio 
e di giudizio. Questo e il motivo per cui Ohr Hozer q anche chiamata“Ia 
Luce della Restrizione”. Dunque, Ohr Hozer esiste \nAVI. 

Al contrario, lo schermo in Yesod de Atik, del quale e detto che li “il 
Creatore non e piu nascosto per te” (Giosue, 30:20), mentre innalza Ohr 
Hozer, non nasconde piu il Creatore e, quindi, non ha le proprieta delle 
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ali Questa e la ragione per cui e chiamato Chai Olamim (colui che fa 
rivivere i mondi). 

Nonostante ąuesto, esso rimane nascosto fino a ąuando ruomo non 
raggiunge quel livello da solo, com’e scritto: “Solo i tuoi occhi vedran- 
no ii Creatore”. Li non ci sono ali ne nient’altro che nasconda il Creato- 
re agli occhi di chi e fliori, poiche nessuna restrizione e imposta e tutto 
e rivelato. E li non ci sono nemmeno delle restrizioni in Ohr Hozer^ ma 
solo misericordia e benevolenza, come in Ohr Yashar. 

II nome Chai Olamim comporta che lo Zivug non viene compiuto 
sulle dieci Sefirot di Ohr Yashar dalLAlto verso il basso e sulle dieci 
Sefirot di Ohr Hozer dal basso verso Talto, non su tutte le venti Sefirot, 
cioe su Malchut stessa, ma su Yesocł de Malchut. In ąuesto caso, ci sono 
nove Sefirot di Ohr Yashar e nove Sefirot di Ohr Hozer, poiche Yesod 
e la nona Sefira: 9 + 9= 18 = 10 + 8 = Yod + Chet, che si pronuncia 
in ordine inverso come Chet~Yod {Chai), perche ąuesta e la Luce che 
Ritoma. La parola “vita” (Chaim) deriva dalia parola “vivo” {Chai), 
per cui chi e in grado di compiere uno Zivug su Yesod riceve la Luce 
Superiore della vita, Ohr Hochma. 

Come conseguenza di ąuesto Zivug, in Atik si manifesta una Luce 
Superiore potentissima. Questo succede perche tutti i mondi e tutto ció 
che abita in essi si unisce eon Nukva e insieme conseguono la vera 
perfezione, il livello per il ąuale essi erano stati inizialmente concepiti 
e creati dal Creatore. 

Dunąue, e detto che la parola vola nel firmamento, indicando la 
creazione di Ohr Hozer dal basso verso Palto, che porta la discesa di 
Ohr Yashar dal Creatore, dalPAlto verso il basso. E il rivestimento di 
Ohr Hozer eon Ohr Yashar crea un firmamento, perche lo schermo che 
appare in Malchut, per la creazione di Ohr Hozer, awiene come conse¬ 
guenza delle buone azioni dei giusti, delle loro preghiere - MAN (per 
l’ascesa spirituale) dirette a donare piacere al Creatore. Da ąui, dopo 
che ąuesto schermo compie lo Zivug eon la Luce Superiore, diventa 
un firmamento, eon Paiuto del ąuale i giusti conseguono la massima 
altezza del livello sul ąuale hanno compiuto uno Zivug. 

Questo awiene perche ąuando ąuesto livello discende ai giusti at- 
traverso il firmamento, esso si riveste di Ohr Hozer (il rivestimento 
di ąuesto firmamento) che, eon Ohr Yashar rivestito dentro di esso, 
SI scambiano e discendono al di sotto dello schermo (il firmamento) e 
perció diventano raggiungibili dai giusti. 
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Quei giusti, che hanno raggiunto una perfezione tale da poter innal- 
zare MAN a uno Zivug cosi elevato, si sono gia liberati completamente 
delPegoismo e non hanno alcun desiderio di ricevere ąualcosa per se 
stessi. Invece, essi innalzano la propria preghiera-Af/l(richiesta) eon 
il solo proposito di donare piacere al Creatore. Perció, attraverso le loro 
correzioni (MAN), essi correggono lo schermo in Malchut, e, creando 
Ohr Hozer in essa, che sale dalio schermo di Malchuł verso Palto, la 
rendono capace di un grandę Zivug. Questo perche tutto ció che sale e 
altniismo, dazione, rifiuto del piacere egoistico e della ricezione per se 
stessi. 

A Hora c’e uno Zivug eon la Luce Superiore e, durante la propria 
ascesa, questa si riveste della Luce che Ritoma. Questa Luce Superiore 
che discende si riveste della Luce che Ritoma ed entra nei giusti che 
hanno innalzato MAN. L’espressione “dal basso verso Palto” comporta 
il rifiuto della Luce da parte di un uomo, mentre “dalPAlto verso il bas¬ 
so” indica la ricezione da parte delPuomo. 

E, poiche la Luce Superiore giunge alPuomo attraverso il firma- 
mento, essa prende la Luce riflessa dal firmamento come proprio rive- 
stimento e Puomo riceve la Luce Superiore rivestitasi della Luce che 
Ritoma. Ció significa che, anche dopo che un uomo ha gia ricevuto le 
informazioni spirituali di tutto il livello spirituale, egli gode della Luce 
Superiore che discende in lui solo nella misura in cui egli puó dare 
piacere al Creatore, cioe nella misura della sua forza, delPintensita del 
suo schermo e della ąuantita di Luce che Ritoma di cui si e rivestita la 
Luce Superiore Diretta. 

Questa ricezione della Luce Superiore (solo nella misura delPin¬ 
tensita di Ohr Hozer creata dalPuomo) si chiama “ricezione per il bene 
del Creatore”. E quandom un uomo non trova un modo per donare al 
Creatore, in quel momento egli non sta ricevendo. Dunque la sua ri¬ 
cezione e rivestita nella dazione: la Luce Superiore Diretta e rivestita 
nella Luce che Ritoma, vale a dire che chi e inferiore riceve da Colui 
che e Superiore solo la Luce Superiore che si e rivestita; in altre parole, 
solo attraverso il firmamento. 

64. E dunque, ogni buona ażione, crea dei firmainenti che si pre- 
sentano davanti ad Atik^ egli li chiama ^^nuovi Cieli” o anche hr- 
mamenti rinnovati”, nascosti dalia saggezza Divina. E tutte le altre 
parti della Torah, che non sono rinnovate per mezzo della saggezza 
Divina, si presentano davanti al Creatore, salgono e diventano 
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terre della vita” {Artzot HaChaim). Esse allora scendono e adorna- 
no una terra. Ed essa si rinnova e una nuova terra viene a esistere 
da tutto ció che e stato rinnovato nella Torah, 

1 giusti innalzano di continuo preghiere-M4N sempre nuove e, dun- 
que, ricevono da Atik dei livelli di conseguimento sempre nuovi, eon 
paiuto dei firmamenti creati per mezzo dello Zivug Superiore. Da questi 
firmamenti emergono nuovi Cieli che sono rinnovati nei livelli di Atik. 
Questi conseguimenti elevati dei giusti sono perció chiamati i segreti 
nascosti della saggezza Divina, perche essi scendono rivestiti eon i ri- 
vestimenti ricevuti dai firmamenti. 

Malchut e chiamata “terra” e Bina e chiamata “la terra della vita” 
(Artzot HaChaim). Quando Malchut consegue tutti i livelli di Bina, ac- 
quisisce il nome “la terra della vita”, Malchut e anche chiamata “la 
nuova terra”, perche scambia le proprie proprieta per quelle di Bina. E 
ogni cosa che Malchut era prima, adesso lo diventa Bina. 

Perció, e scritto che in futuro, BON diventera SAG q MA diventera 
AB, perche il Cielo e ZA che ora e salito al livello di Atik {AB o Hoch- 
ma). La terra, Nukva de ZA, Malchut, e diventata SAG, Bina. Dunque, 
lanuova terra e i nuovi Cieli sono Malchut e ZA che sono diventati SAG 
t AB, Atik t AA. 

65. E scritto: ^^Quando la nuova terra e i nuovi Cieli, che lo fac- 
cio”. Non e scritto: *^che lo ho fatto’% al passato, invece e scritto 
“che lo faccio”, al presente, perche essi sono costantemente fatti dal 
rinnoYamento e dai segreti della Torah, E di questo e scritto: “E io 
la porró nella tua bocca, ed ó alEombra dei rivestinienti delle tue 
mani che io posso prendere i Cieli e porre le fondamenta della ter¬ 
ra'’ (Isaia 51:16). E detto semplicemente ^^Cieli”, perche riguarda i 
Cieli rinnoyati dalia Torah, 

Tutto ció che e descritto nella Torah e scritto al presente, perche 
nella spiritualita non esiste il tempo; ogni cosa e scritta rispetto a colui 
che consegue la Torah in quel preciso momento. Questo e ció che lo 
Zohar vuole enfatizzare qui; la materia si oceupa del lavoro continuo 
delPuomo su se stesso e sulla propria natura. E i giusti, che hanno gia 
raggiunto la Luce Superiore, continuano a creare Cieli e terre sempre 
piu nuove, com’e scritto: “I giusti salgono da una vetta alLaltra” e 
questo processo e infinito. 
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66. Rabbi Elazar disse: “Qual d il significato di ^airombra dei 
rivestimenti delle tue mani?’”. Egli rispose: ‘^Quando la Torah fu 
consegnata a Mos^, decine di migliaia di angeli Divini apparyero 
per raggiungerlo eon le fiamme della loro bocca, ma il Creatore lo 
protesse. Cosi adesso, quando il rinnovamento della Torah sale e si 
presenta davanti al Creatore, Egli lo protegge e fa da scjudo a chi lo 
esegue, cosi da impedire agli angeli di trovarlo e di essere invidio$i 
di lui, linche un nuovo Cielo e una nuova terra non sono realizzati 
attrayerso questo rinnoyamento nella Torah, Dunque k detto: **Per 
prendere i Cieli e porre le fondamenta della terra alPombra dei 
riyestimenti delle tue mani”. Ne segue che tutto ció che e nascosto 
agli occhi, raggiunge liyelli diyini. Questa e la ragione per cui e 
detto: ‘^Airombra dei riyestimenti delle tue mani”. 'Rittayia, per> 
che doYrebbe essere nascosto agli occhi per raggiungere un liyello 
diyino? Quindi, e subito detto: ‘^Cosi che lo possa prendere i Cieli 
e porre le fondamenta della terra”. Come abbiamo imparato: cosi 
che da questo occultamento si manifesteranno i nuoyi Cieli e la 
nuoya terra. 

La frase “AlFombra dei riyestimenti delle tue mani” allude a Ohr 
Hozer, il rivestimento che trae origine dal fiimamento, che riveste e 
copre Ohr Hochma. Come un’ombra, questo rivestimento nasconde 
Hochma agli occhi di chi e fuori, cosi che essi non sappiano cosa c’e 
dentro, Perche i Livelli Elevati sono nascosti agli angeli? Perche essi 
non inyidino gli uomini, in ąuanto quando gli angeli, che sono fatti di 
materia molto leggera (senza egoismo), guardano un uomo che e giusto 
e yedono le sue qualita negative, essi lo invidiano per TAlto Liyello che 
egli ha raggiunto. Allora questi angeli iniziano a calunniare quel giusto 
per le proprieta che hanno scoperto in lui. Ció proyoca danno al giusto. 

Perció, quando un liyello si riyeste eon il riyestimento di un firma- 
mento {Ohr Hozer), questo riyestimento misura quello stesso liyello, la 
sua grandezza, per impedire alPuomo di riceyere piu di quanto permet- 
te la sua intenzione per il bene del Creatore, cioe solo in base alPesten- 
sione di Ohr Hozer. Dunque, egli e protetto dalFinyidia degli angeli 
e dalia possibilita che essi danneggino la sua condizione spirituale, in 
quanto nelle sue proprieta egli diyenta uguale a loro: la sua Luce che 
Ritoma lo rende uguale. 

Come ogni altra cosa che popola i mondi, gli angeli {Melachi) sono 
le proprieta e le forze interiori delLuomo. Per eyitare che Tuomo si dan* 
neggi desiderando di conseguire dei Liyelli Piu Eleyati prima di ayer 
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acąuisito Ohr Hozer, ąuesti livelli devono essere nascosti. Comunque, 
in aggiunta a Ohr Hozer, un uomo dovrebbe essere cauto eon il proprio 

desiderio. 

La regola e la seguente: “L’occhio vede e il cuore brama” e se Tuo- 
mo non fosse in grado di proteggere la propria intenzione, di mante- 
nerla soltanto per il bene del Creatore, desidererebbe ricevere per se 
stesso. Tuttavia, una volta rivestito eon il rivestimento del firmamento, 
egli puó essere sieuro ehe non rieevera al di la della propria intenzione 
di ricevere per il bene del Creatore. 

Esaminiamo brevemente eome nasee un desiderio nelLuomo. Un 
uomo vede qualeosa per la prima volta, non sapendo aneora eosa ve- 
dra, E come se una eosa finisse per easo dentro il suo eampo visivo. 
Naturalmente non si possono imporre divieti a questa situazione, per- 
che non e dipendente dalPuomo; dunque non e’e ne rieompensa, ne 
punizione. 

Inveee, quando la eosa viene vista per la seeonda volta, Tuomo 
si ritrova gia eon la liberta di seegliere. E se la seeonda osservazione 
si tradurra in un desiderio di rieevere piaeere, allora ei sara una proi- 
bizione. Se Tuomo non riesee a trattenersi e guarda per una seeonda 
volta, i suoi oeehi mandano un segnale al euore e il euore inizia a 
desiderare. Dunque, Tuomo ha il potere di deeidere se permettere o no 
al desiderio di naseere dentro di se. Questo e il signifieato della frase: 
“L’ocehio vede e il euore brama”. 

67. Egli disse a queste porte e a queste parole che sono State 
messe una sopra Taltra nella Torah rinnovata: “Chi e eon voi? Voi 
siete i miei compagni. Come lo faccio i Cieli e la terra eon le Mie 
parole, in quanto e scritto: ^Attraverso la parola del Creatore i Cieli 
sono stati creati% cosi voi create nuovi Cieli e una nuova terra eon 
il vostro lavoro sulla Torah*'*. 

Le proprieta della rieezione sono ehiamate “le porte”; come porte 
aperte, esse sono sempre pronte a ricevere. Le “Parole” sono le proprie¬ 
ta della dazione, delFinnalzamento della preghiera-M4A al Creatore. 
La frase “poste una sopra Taltra” indica che una si riveste delPaltra e, 
Cosi, si ha la rieezione per il bene della dazione. 

68. Comunque, se qualcuno intendesse sostenere ehe, attraver- 
so il rinnoYamento della Torah compiuto da un uomo che non sa 
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nemmeno cosa sta dicendo, si crei un firmamento, allora si provi 
a considerare un uomo che non ha familiarit^ eon i segreti della 
Torah: poichć egli rinnova la Torah senza averne una sufficiente 
conoscenza, tutto cid che egli rinnova sale, ma giungono a lui la 
parte opposta delPuomo (la parte maschile della forza impura) e la 
lingua falsa (da Nukva della forza impura, chiamata Tekom Raha^ 
il grandę abisso). Quest’uomo volubile salta 500 Parsaot (misura- 
zioni di distanza) per ricevere questo rinnovamento della Torah, lo 
prende e da esso crea un falso firmamento, chiamato Toku (abisso), 

Come gia sappiamo, i giusti innalzano le proprie preghiere-A^A^ 
per dare piacere al Creatore. Questo e ció che e chiamato “le parole 
della Torah’\ perche le parole sono rinnovate come conseguenza del- 
lo Zivug Superiore, e ZON ricevono una Luce nuova da questo Zivug, 
nella misura che arrivano a meritare il rinnovamento del Cielo e della 
terra per mezzo delle loro azioni. Quindi, essi diventano i compagni 
del Creatore: colleghi di lavoro, perche, proprio come Lui, eon le loro 
parole essi rinnovano il Cielo e la terra. 

Sebbene un uomo che non abbia familiarita eon i segreti della Torah 
(le vie del Creatore), in modo da sapere come farę per proteggersi e per 
non danneggiare i Livelli Superiori, affermi che la propria intenzione 
ha uno scopo elevato, egli si sta ingannando, poiche non sa ció che la 
sua anima conosce per certo e, cioe, che le sue intenzioni sono per se 
stesso. Una punizione terribile lo aspetta, in quanto egli permette alle 
forze impure di distruggere coloro che faticano sulla Torah. Lo Zohar 
spiega: se un uomo non conosce Tesatto significato delle parole, cioe se 
innalza MAN grandę Zivug senza una profonda comprensione di tutti 
gli intricati dettagli delPatto in se stesso, Tuomo volubile e la lingua 
falsa catturano le sue parole. 

Le Kłipot (le forze impure delPuomo) sono inoltre composte da una 
parte maschile e da una parte femminile. La parte maschile si chiama 
“il ritomo senza frutti” e la parte femminile si chiama “falsita”. La parte 
maschile della Klipa non e cattiva come quella femminile. E, quando si 
trova da sola, essa non spinge Tuomo a mentire in nome del Creatore; 
invece il bene colpisce i suoi occhi, sebbene Tocehio sia in se negativo. 
Chi cade nelle mani delle forze impure maschili usa invano il nome del 
Creatore, perche egli si stacca dal Creatore e non riceve da Lui alcuna 
Luce, cioe egli pronuncia parole e compie apparentemente degli atti che 
peró sono senza frutti, perche queste azioni non sono Tinterazione dello 
schermo eon la Luce. 
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Dunque, i saggi dissero: “il Creatore dice di tutti quelli che sono 
orgogliosi: Lui e lo non possiamo stare insieme” {Talmud, Suta 5:1), 
perche le intenzioni di costoro sono quelle di ricevere ogni cosa per loro 
stessi, per il proprio beneficio, per il proprio orgoglio e la propria vani- 
ta, poiche la percezione del proprio “lo” e la piu grandę manifestazione 
di orgoglio che ci sia. Dunque Tuomo cade sotto Tinfluenza delPocchio 
malevolo (il malocchio). Di conseguenza, la MAN egli innalza, non 
riceve alcuna risposta dall’Alto ed egli pronuncia invano il nome del 
Creatore. Perció, la parte maschile della forza impura e chiamata vuoto, 
senza frutti, vana, senza successo e futile, perche il Creatore non si puó 
unire eon quest’uomo a causa della difFerenza delle loro proprieta. 

Se, invece, Tuomo non sente la somiglianza eon il Creatore, ma 
sente di avere qualita opposte alle Sue e si percepisce come Tuomo piu 
negativo di tutti, egli puó allora abbassarsi davanti al Creatore, soppri- 
mere tutte le proprie proprieta eon l’odio che prova per esse e il Crea¬ 
tore stesso eseguira la parte rimanente della sua correzione. Comunque, 
chi e orgoglioso non solo non riesce a comprendere quanto sia distante 
dal Creatore, ma, di fatto, crede di avere il diritto di ricevere piu degli 
altri e che il Creatore gli debba qualcosa. 

Nukva de Klipa si chiama “falsita”. Dopo che Tuomo cade nella rete 
della parte maschile della forza impura, quest’ultima compie uno Zivug 
eon la sua Nukva (la forza impura, amara e negativa), la quale, in con¬ 
seguenza della sua connessione eon la parte maschile, falsifica il nome 
del Creatore, scende e istiga Tuomo, poi sale, parła małe di lui e prende 
la sua anima. Per quanto santa la sua anima fosse, Nukva de Klipa se la 
prende tutta per se. 

Naturalmente, questo discorso si riferisce a chi lavora su se stesso e 
avanza spiritualmente, colui per il quale il lavoro in nome del Creatore 
e tutto ció che conta nella vita. Tuttavia, egli puó a volte non riuscire 
a osservare proprio tutte le restrizioni e, quindi, si trova in questi stati. 
Un uomo comune, invece, che non lavora su se stesso e non studia la 
Kabbalah, owiamente, non si trova in relazione ne eon le forze pure ne 
eon quelle impure. 

Per esempio, la forza impura maschile dice che un uomo deve stu- 

diare la Torah, ma poi ruba i risultati del lavoro. Ne consegue che Tuo- 

mo perde interesse nello studio e deve, ancora una volta, riunire le forze 

per avanzare. E, sebbene egli consegua il Creatore e la rivelazione della 

Luce fino a un certo livello, il suo lavoro rimane comunque senza alcun 

friitto, perche tutti i suoi conseguimenti svaniscono e a lui non resta 
niente. 
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Perció, la Torah si riferisce a un uomo cosi come “airuomo volubi- 
le”, perche alPinizio ha mangiato e bevuto e ha detto “Va”, cioe innalza 
la preghiera MAN al Creatore e ricevi la Luce per il bene di uno scopo 
elevato, ma non per te stesso. Dunąue, finge di non essere la forza im- 
pura, ma il suo opposto. Tuttavia, a causa della sua proprieta chiamata 
“il ritomo senza frutti”, compie uno Zivug eon la sua Nukva (il grandę 
abisso), che ruba Panima delPuomo e lo distrugge eon la sua falsita e 
alPuomo non rimane nemmeno una minima parte della anima che sia 
Santa e pura! 

E quindi scritto che egii salta attraverso 500 Parsaot: alPinizio ZON 
delle forze impure hanno solamente VAK in ZA e un punto in Malchut. 
Quindi, essi possono solamente essere uguali a ZON de Atzilut nel loro 
Katnut (il piccolo stato), quando sono anche VAK e un punto, e non 
hanno ne il potere ne il luogo per connettersi a Bina. 

Nonostante questo, grazie alla preghiera-M4A^ innalzata da coloro 
che sono inferiori, alla forza impura maschile e data Topportunita di 
saltare attraverso ZATde Bina, che sostiene il puro e santo ZON. ZON 
contiene le Sefirot HGTNH (Netzah-Hod) = 5 X 100 = 500, poiche una 
Sefira in Bina ammonta a 100. E ció awiene grazie alla preghiera-M4iV 
innalzata da chi non e sicuro delle proprie intenzioni (che agisca o meno 
per il bene del Creatore). 

“L’uomo Yolubile” compie allora uno Zivug eon la propria Nukva su 
questa falsa preghiera-Ai^A^ e riceve la Luce Superiore per la costru- 
zione del proprio Partzuf, molto simile ai Cieli spiritualmente puri che 
sono stati creati sulla pregh\ęra-MAN pura. Inoltre, i nuovi Cieli cre- 
ati sulla preghiera-M4^ impura, sono chiamati “volubili”, “vuoti”. E 
poiche a tutto questo prende parte la Malchut impura, questi Cieli sono 
chiamati Tohu (abisso/caos). 

69. E Tuomo yolubile vola allora nel firmamento vuoto, attra- 
yersando seimila Parsaot in un solo balzo. E non appena questo 
firmamento vuoto si ferma, una donna impura si manifesta allMm- 
prowiso, si aggrappa a questo firmamento vuoto e ne prende parte. 
Lei lo lascia e uccide centinaia di migliaia di uomini, perchć, fintan- 
tochć rimane nel firmamento, lei ha Tautorit^ e il potere di yolare e 
di attrayersare il mondo intero in un istante. 

Tutto ció che trae origine dal firmamento vuoto trae origine dal¬ 
ia forza impura, che e opposta alla Divina e sacra saggezza di Ohr 
Hochma. La Sefira Hochma ammonta a 1.000 ed e quindi scritto che 
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essa vola nel fiimamento in seimila = sei Sefirot HGTNHY del Partzuf 
Hochma, ognuna delle quali ammonta a 1.000. 

Dopo che i nuovi cieli della parte maschile impura, chiamati “i cieli 
vuoti”, sono stati completati, il potere della sua meta femminile, Nukva 
(“il grandę abisso”) e stato rivelato. La sua forza ha attaccato il firma- 
mento eon la falsita dal nome del Creatore; essa si e innalzata nel cielo 
e i cieli sono stati allora chiamati Tohu. 

Poiche Nukva delle forze impure prende parte nel fiimamento, essa 
diventa piu forte e cresce anche piu del livello maschile della parte im¬ 
pura. Questo perche la parte maschile impura raggiunge VAK di Hoch- 
ma, che ammonta a seimila Parsaot, mentre Nukva cresce fino a tutte le 
dieci Sefirot, cioe il mondo intero. 

Perció, lei e immensamente potente e puó distruggere molti, per¬ 
che, come dice Rashi: “II Creatore li ha creati uno opposto alPaltro”. E 
proprio come i nuovi Cieli Sacri e le nuove terre sono create grazie alle 
preghiere-M^A^ innalzate dai giusti, cosi i nuovi cieli impuri e le nuove 
ten^e impure vengono creati attraverso le preghiere-M4A^ innalzate da 
quelli che non conoscono esattamente come un uomo dovrebbe lavora- 
re per il bene del Creatore. 

70. E scritto: ^^Non incoraggiate la trasgressione che non da frut¬ 
ti”. Le trasgressioni sono collegate alla parte maschile e sono pesan- 
ticome vagoni stracarichi. Che cos’e una trasgressione? E la Nukva 
impura. Con le redini lei attira la parte maschile impura alLinfer- 
tilita. Poi, come conseguenza, viene commessa una trasgressione, 
poiche la parte maschile attira se stessa verso questa Nukva^ che 
cresce forte e vola lontano per uccidere i figli delPuomo. E molti 
ne uccide. E cosa provoca tutto questo? Sono quelli che studiano la 
Torah, ma non conseguono Ohrah e Morah (la Luce e la dazione). 
Possa il Creatore avere pieti di loro! 

Com’e gia stato citato piu sopra, la parte maschile impura non e 
negativa come la parte femminile. E questo perche essa si rende uguale 
alla parte sacra della creatura; dunque e chiamata senza frutti. Tuttavia, 
grazie a quest’ uguaglianza, essa ha un grandę potere di intrappolare gli 
uomini; come, per esempio, fanno i saggi, essa incoraggia gli uomini a 
studiare la Torah. Tuttavia i suoi scopi sono diversi da quelli del Crea¬ 
tore, essa vuole, infatti, ricevere la saggezza (Hochma) e non diventare 
altruista. 
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E una volta che Tuomo e caduto nella sua trappola, la forza impura 
maschile compie uno Zivug eon la sua Nukva impura e, come un vagone 
stracarico, Tuomo viene spinto in un abisso cosi grandę e scuro che egli 
non arriva nemmeno a capire di trovarsi nelPoscurita, Invece egli si 
considera saggio e giusto. La parte maschile cattura solamente Tuomo, 

10 imprigiona, poi lo consegna alla Nukva impura gettandolo ai suoi 
piedi. Solo allora egli vacilla, cade nel grandę abisso e perisce. 

71. Rabbi Shimon disse ai suoi amid: “Vi imploro di non rac- 
contare alcun insegnamento della Torah, non importa cosa possiate 
aver sentito dal Grandę Albero della Yeritś, perche in questo modo 
aiutereste la Nukva impura a uccidere inutilmente moltitudini di 
uomini”. Essi si fecero avanti e chiesero: ^^Salvaci, O Misericordio- 
so! Salvaci, O Misericordioso!”. 

Rabbi Shimon disse che se avete raggiunto dei discemimenti da soli, 
allora vi e permesso, ma se non e cosi dovete ascoltare il Grandę Albero 
(il grandę saggio erudito, della cui saggezza e purezza ci si puó fidare) 
per ascoltare come si opera per il Creatore. 

72. Yieni e vedi: il Creatore cred il mondo eon la Torah. Ed Egli 
guardó nella Torah non una, non due, non tre e non quattro volte. 
Solo dopo di ció Egli creó il mondo. Questo dovrebbe indicare agli 
uomini il modo di non sbagliare. 

73. Di fronte a questi quattro intervalli di tempo, Egli guardó, 
contó, preparó ed esaminó ció che aveva creato. E perció scritto: 
*^Bereshit (in principio) Barah (creó) Elokim (il Creatore) Et (il)” 
quattro parole, che corrispondono alle quattro volte di cui sopra. E 
poi e scritto: “II Cielo”, di fronte a tutte le quattro parole, perche il 
Creatore guardó nella Torah prima di cominciare a manifestare il 
Suo pensiero nella realtó. 

Le quattro parole indicano i ąuattro periodi di tempo o le ąuattro Se- 
firot H-B-ZA-M. ”Vide” indica Hochma; “contó” indica Bina', “prepa¬ 
ró” indica ZA; “esaminó” indica Malchut. Dopo ąuesti ąuattro periodi, 

11 Creatore creó ció che (Lui) creó. 

Troviamo lo stesso nella Torah: Bereshit e Hochma, Barah e Bina, 
Elokim hZAt^Et (il) e Malchut, il che comprende tutto da Aleph a 7 i 7 V, 
tutte le lettere e tutte le proprieta. Dunąue, essa e indicata nella Torah 
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eon la parola Et - Aleph-Tav (dalia prima lettera delPalfabeto ebraico, 
/^leph, fino airultima, Tav). E dopo questi ąuattro periodi, Egli creó i 
Cieli e la terra, cioe riveló il successivo livello inferiore, sotto Malchut. 
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74. Rabbi Elazar, figlio di Rabbi Shimon, stava andando a far 
yisita a suo suocero, Rabbi Yosi, figlio di Lakunya, e Rabbi Aba lo 
accompagnava. Un uomo li seguiva, portando i loro asini. Rabbi 
Aba disse: '^Apriamo le porte della Torah, poiche e giunto il mo- 
mento di correggere il nostro cammino”. 

In aramaico, la lingua eon la quale e stato scritto lo Zohar, “colui 
che conduce o guida” significa “colui che stimola o stuzzica”. Questo 
perche la funzione di chi conduce gli asini consiste nello stimolarli a 
muoversi eon la punta del bastone. 

75. Rabbi Elazar inizió a dire: ^^E scritto: sei tenuto a rispettare 
i Miei Sabatr. Yieni e vedi: il Creatore ha creato il mondo in sei 
giorni; ogni giorno rivelava le Sue azioni e dava forza a quel giorno. 
Quando Egli riveló le Sue azioni e diede loro forza? Al quarto gior¬ 
no della creazione, perche i primi tre giorni erano completamente 
nascosti e non erano stati rivelati. II quarto giorno Egli riveló le 
azioni e le forze di tutti i giorni. 

La frase “Egli diede forza in quel giorno” significa che Egli ha dato 
tutto al giorno di Sabato. Questo perche i sei giorni sono le Sefirot HGT 
^HY che rivelano in Shabbat (Malchut) il lavoro e le forze che sono 
State utilizzate durante questi giorni. 

Tuttavia, se le azioni di tutti i giorni sono nascoste e sono rivelate 
solo al loro termine, cioe nel giorno di Shabbat^ allora perche e scritto 
che esse sono State rivelate al quarto giorno della creazione? II fatto e 
che Malchut e chiamata sia il quarto, sia il settimo giorno: lei e il quarto 
giorno rispetto alle prime tre Sefirot HGT, chiamate i “Patriarchi” {He- 

e Abramo, Gevura e Isacco e Tifferet e Giacobbe) ed e il settimo 
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giomo rispetto alle sei Sefirot, dopo le tre Sefirot aggiuntive, chiamate i 
“Figli”: Netzah e Mose, Hod t Aronnt e Yesod e Giuseppe. 

Malchut stessa e il Re Davide, il giomo di Shabbat. Malchut cre- 
sce e gradualmente accumula correzioni in due fasi principali, chiamate 
Ibur (concepimento). I primi tre giomi corrispondono a Ibur Aleph (il 
primo concepimento) e i secondi tre giomi corrispondono a Ibur Bet (il 
secondo concepimento, Gadlut^ la ricezione di Ohr Hochmd). 

In altre parole, Malchut, viene gradualmente creata dalie Sefirot 
HGT di ZA in tre giomi e si forma al quarto giomo come la Sefira 
Netzah de ZA. Dunque, in questa fasę della sua crescita, ci si riferisce 
a Malchut come quarta dai Patriarchi. Allora lo Shabbat giunge alla 
nostra terra (Malchut e chiamata sia territorio/terra, sia Shabbat). Lo 
stato che Malchut raggiunge in seguito alla sua crescita dalia Sefirot 
NHY di ZA e chiamato lo Shabbat sulla terra. E questo stato viene da lei 
raggiunto come la settima Sefira di tutte le Sefirot de ZA. 

I primi tre giomi non sono rivelati in Malchut, perche, fintantoche al 
Partzuf manca Malchut, esso e definito nascosto o segreto. I giomi della 
settimana sono indicati in questo modo. E quando Malchut raggiunge 
completamente il livello in cui si trova, essa raggiunge di conseguenza 
se stessa. Questo stato e definito Shabbat. 

Tuttavia, se Malchut riceve dalie sei Sefirot de ZA, \ sei giomi della 
settimana non dovrebbero essere piu importanti di Malchut-Shabbat 
(una Sefira inferiore rispetto alle Sefirot da cui riceve)? 

La verita e che tutti i giomi della settimana costituiscono livelli indi- 
viduali di correzione (il lavoro dei giomi della settimana) che sono privi 
di Malchut. Dunque, essi sono chiamati “i giomi della settimana”, poi- 
che un Partzuf senza Malchut e considerato un livello chiuso, incapace 
di ricevere la Luce ed e perció privato della santita. Infatti, in assenza di 
Malchut, non c’e nessun GAR della Luce, Ohr Hochma. E solo quando 
Malchut e rivelata nel Partzuf (il che significa rarrivo dello Shabbat) 
viene allora rivelata la santita delPiNTERO livello; “INTERO”, perche tut¬ 
ti i sei giomi ricevono ció che si sono guadagnati e la Luce splende su 
tutti i giomi della settimana grazie a loro soltanto. 

Quando i primi tre giomi della creazione HGT si manifestarono pri¬ 
ma della manifestazione di Malchut, queste tre Sefirot erano prive della 
Luce, cioe erano nascoste. E quando apparve Malchut, arrivó il quarto 
giomo e manifest© Timportanza e la santita di tutti e quattro i giomi, in 
quanto Malchut completa Tintero livello e grazie a lei e rivelata la per- 
fezione della creazione. Nel linguaggio della Kabbalah, ció e descritto 
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nel modo seguente: tutti e sei i giomi della creazione sono Ohr Hochma 
e lo Shabbat e Ohr Hassadim, Ohr Hochma e presente nei giomi della 
settimana, ma non puó splendere per la mancanza di Ohr Hassadim; e 
ąuando Ohr Hassadim arriva allo Shabbat, tutta Ohr Hochma splende 
grazie a ąuesta Ohr Hassadim dello Shabbat. 

76. C’e il fuoco, Tacąua e Taria, HGT^ i primi tre giorni della 
creazione. Sebbene essi siano le iniziali fondamenta Divine di tutto 
ció che seguira, le loro azioni non sono rivelate finche la terra, cioe 
Malchut, non le rivela. Solo allora si rivelera il lavoro di ognuna 
delle fondamenta Divine. Dunque, il potere dei primi tre giorni e 
riyelato solamente al quarto giorno. 

77. Tuttavia, il terzo giorno puó essere meglio descritto come 
quello che rivela la creazione dei primi tre giorni, com^e scritto: 
Che la terra produca l’erba. Yale a dire che la rivelazione delle 
azioni della terra (Malchut) era gió awenuta al terzo giorno. Co- 
munque, sebbene sia stato scritto al terzo giorno, Tifferet^ di fatto 
era il ąuarto giorno, Malchut, Malchut si uni al terzo giorno poiche 
Tifferet e Malchut sono inseparabili. E poi il quarto giorno riveló 
le proprie azioni: spiegare il lavoro di ognuna delle HGT^ perche 
il ąuarto giorno e la ^‘quarta gamba’’ del Trono Divino (la Sefira 
Bina), le cui quattro gambę sono HGTM (Hesed^ Gevura, Tifferet e 
Malchut), 

Malchut rivela la santita e il potere divino dei tre giomi. Perció Mal¬ 
chut e ascesa e si e unita al terzo giorno, al fine di rivelare, attraverso 
Tunione di ąuesti tre giomi (tre linee), la loro elevata essenza spirituale. 

Perció e scritto che Tazione e rivelata al ąuarto giorno, perche sol- 
tanto Malchut completa la loro rivelazione alla conclusione dei tre gior¬ 
ni. In seguito si manifestano altri tre giomi: sono NHY. Dopo la rive- 
lazione della santita dei primi tre giomi, HGT, chiamati “i Patriarchi”, 
che sono le fondamenta di ZA, ZA entra in essi (la sua parte principale 
si manifesta) e arriva il tempo per la nascita dei Figli {NHY, gli ultimi 
tre giomi dei sei della creazione). 

Questa e la ragione per cui e scritto che ZA e indicato come la ąuarta 
gamba del trono di Bina e il trono resta imperfetto e incompleto fino a 
ąuando la sua ąuarta gamba (le fondamenta) non si manifesta. In verita 

e incompleto fino a ąuando Malchut non si manifesta dentro di lui. 
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cioe fino a quando non arriva il ąuarto giomo. Solo dopo la manife- 
stazione di Malchut, ZA puó generare i Figli, i tre giomi finał i della 
creazione. 

78. E tutte le azioni di tutte le SefiroU sia nei primi tre giorni del¬ 
la creazione, HGT^ che negli ultimi tre, NHY^ dipendono dal giorno 
di Shabbat, Malchut^ GAR delFintero livello di ZA e della sua per- 
fezione. Dunque, k scritto: “E IL Creatore si riposó al settimo 
GIORNO, ShabbaT\ Que$to si riferisce alla quarta gamba del trono, 
poichć il settimo e il quarto giorno sono entrambi MalchuL Solo che 
il quarto giorno e Malchut che include la Sefira Tijferet di ZA, dal 
suo petto verso Palto. Invece il settimo giorno e Malchut delPintero 
ZA; essi si fondono insieme faccia a faccia in uno Zivug, 

Sebbene i primi tre giomi, HGT, si concludano eon il quarto giomo 
(il risultato delle loro azioni), essi rimangono comunque in una con- 
dizione di non completezza; la loro perfezione si manifesta solo nel 

giomo di Shabbat, insieme agli ultimi tre giomi, NHY. 

\ 

E perció scritto che lo Shabbat e la quarta gamba del trono, anche 
se e il settimo giomo, perche, sebbene si manifesti dopo i Figli, esso 
completa anche le azioni dei Patriarchi; poiche i primi tre giomi non 
completano le loro correzioni al quarto giomo e per completarle e ne- 
cessario un settimo giomo, lo Shabbat. 

La ragione di questo sta nel fatto che al quarto giomo Malchut e 
nello stato di Katnut, chiamato la piccola fasę della Luna. Ne consegue 
che la Luna {Malchut) ritoma allo stato chiamato Shabbat, quando tutta 
la Luce di tutti i giomi della creazione si manifesta e brilla dentro di lei. 
Questa e la ragione per cui la Luce dei primi tre giomi della creazione 
viene rivelata soltanto nel giomo di Shabbat. 

79. T\ittavia, se lo Shabbat e Malchut, allora perchć la Torah 
dice: ‘^Sei tenuto a osservare i Miei Shabbatof^ sottintendendone 
due? E scritto delle due parti dello Shabbat: la notte {Malchut) e il 
giorno (ZA) che splende in Malchut. Dunque non c’^ divisione tra 
loro, perchć essi si uniscono faccia a faccia in uno Zivug e sono per¬ 
ció chiamati i due Shabbatot. 

Egli domanda: le due Malchuyot (plurale di Malchut) del quar- 
to e del settimo giomo sono completamente separate, come e scritto: 
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“Osserverai i miei Shabbatof\ sottintendendone cosi due. Tuttavia, 
quando chiariamo che il ąuarto giomo si manifesta nella sua perfezio- 
ne solo al settimo giomo, risulta chiaro allora che c’e solamente uno 
Shabbat. Ma ąuello che s’intende qui sono ZA e Malchut che splendono 
nella santita dello Shabbat^ perche questo giomo e la parte maschile 
che dona (Zachar) che si manifesta nella parte femminile {Malchut o 
l^ukva). Dunque, essi sono chiamati Sabati. Tuttavia, unendosi nella 
perfezione, essi diventano una sola cosa. Ne consegue che anche ZA 
prende il nome di Shabbat. 

80. Dietro di loro, colui che conduceva gli asini domandó loro: 
“Perche e detto, ‘Temerai la santitś’?”. Essi replicarono: “Si rife- 
risce alla santita del Shabbaf \ L’uomo che conduceva gli asini do- 
mandó: “Che cos’e la santita del ShabbatV\ Essi replicarono: “E 
la santita che discende dalPAlto, da AVr\ Egli disse loro: “Se le 
cose stanno cosi, allora gli Shabbatot (plurale di Shabbat) sono sen- 
za santita, perche la santita discende su di essi dalPAlto, da AVr\ 
Rabbi Aba gli rispose: “In verit^ e cosr’. Ed e detto: “E chiama lo 
Shabbat una delizia, il giorno benedetto dedicato al Creatore. Shab- 
bat e giorno benedetto sono indicati separatamente. II conducente 
di asini domandó: “Se e cosi, allora che cosa significa un giorno 
santo per il Creatore?”. Egli replicó: “Significa quando la santita 
discende dalPAlto, da ZA^ e colma lo Shabbat^ MalchuC*. II condu¬ 
cente di asini obiettó: “Ma se la santitó discende dalPAlto, allora 
lo Shabbat in se stesso non e un giorno sacro. Peró e scritto, ‘San- 
tibcherai lo Shabbaf, cioe lo Shabbat stesso”. Rabbi Elazar disse 
a Rabbi Aba: “Lasciamo solo quesCuomo, perche in lui c’e molta 
saggezza che noi non conosciamo”. Quindi disse al conducente di 
asini: “Parła e noi ti ascolteremo”. 

La domanda del conducente di asini e questa: se lo Shabbat e ZA, 
allora perche e descritto come sacro? Infatti, la sacralita e la proprieta di 
A^V1 e so\oAVI sono chiamati santi. Dunque, egli obiettó che lo Shabbat 
dovrebbe essere separato dalia santita. Lo Shabbat (ZA) non e sacro di 
per se stesso, ma perche riceve la santita dalLAlto, da AFI. Ció che ZA 
riceve da AFJ c ció che e chiamata la santita del Creatore. 

SI. II conducente di asini inizió a dire: “£ scritto Shabbatot, cioe 
solitamente ce ne sono due. E questo allude al confine dello Shab¬ 
bat, che misura duemila Amah (cubiti) in ogni direzione dalia cittó. 
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Questa ^ la ragione per cui prima della parola Shabbatot k stata 
aggiunta la parola £*/, che indica la forma plurale e cioć sia lo Shah- 
bat Superiore, sia quello inferiore che si uniscono in una cosa sola”. 

Sebbene sia detto, “L’uomo non lascera la sua casa al settimo gior- 
no” (Esodo, 16), cioe viene usata la forma singolare, in molti punti della 
Torah viene usata la parola Et\ per esempio nella frase: “£■/ duemila 
Amah in ogni direzione dal suo luogo”. La parola Et, che e formata 
dalia prima e dalPultima lettera delLalfabeto, Aleph, e da Tav, indica 
Malchut che si unisce a Z/4, il che indica lo stato dello Shabbat; dunque 
la Luce 6\AVIq rivelata e splende (come una radiazione supplementa* 
re) su ZON. Questo perche A VI sono chiamati “duemila” e cosi la parola 
Et e presente qui per indicare una Luce supplementare sullo Shabbat, 

Esistono uno Shabbat in Alto e uno Shabbat in basso: lo Shabbat 
Superiore e il PartzufTvuna e la parte inferiore del Partzuf Bina, men- 
tre lo Shabbat inferiore e il Partzuf Malchut, Nukva de ZA del mondo di 
Atzilut. Nel mondo di Atzilut, ił Partzuf Bina, e diviso in due Partzufim: 
la Parte Superiore di Bina si chiama Partzuf AVI e la parte inferiore di 
Bina (la parte in cui lei riceve la Luce dalia Parte Superiore per passarla 
a Z4) si chiama Partzuf YESHSUT (Israel Saba ve Tvuna) o semplice- 
mente Tvuna. La relazione tra Bina-AVI e Tvuna e simile a quella che 
c’e tra ZA e Malchut. Bina si chiama il “Mondo Superiore” e Malchut si 
chiama “il mondo inferiore”. Nel giomo dello Shabbat, ZON ascendo- 
no in Bina, ZA in AVIe Malchut in Tvuna. 

Nel giomo dello Shabbat, Malchut si unisce eon Tvuna. Tuttavia, 
questo non significa che non rimangano differenze tra loro, poiche Mal¬ 
chut riceve la Luce da Tvuna solamente perche lei ascende al livello di 
Tvuna. Peró, nel suo posto alPultimo e piu basso livello del mondo di 
Atzilut, Malchut non e capace di ricevere la Luce da Tvuna. E nella mi- 
sura in cui Malchut non e ancora in grado di ricevere la Luce da Tvur\a 
nel suo stato regolare, lei e definita come “chiusa”. 

Inoltre, Tvuna, soffre della chiusura di Malchut perche quest’ ultima, 
mentre si trova al suo posto, non puó ricevere la Luce da Tvuna, poiche 
la rivelazione di Tvuna e possibile solo attraverso Malchut. Nel giomo 
dello Shabbat, Tvuna e Ima si uniscono per formare un unico Partzuf 
che non e chiuso. Tuttavia, poiche la Luce splende solo quando Malchut 
sale in Tvuna, quest’ultima sente lo stato di chiusura di Malchut e anche 
questo le causa sofferenza. 
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82. Uno Shabbat rimase non nominato in Atto e si vergognava. 
Cosi Lei (Shabbat) disse a Lui: “Creatore deirUniverso, dal giorno 
In (.yi sono stata creata, io sono chiamata Shabbat^ ma non c’e gior¬ 
no senza notte”. II Creatore le rispose: “Figlia mia, tu sei Shabbat 
e Io ti ho dato questo nome. Ma adesso ti sto circondando e ador- 
nando eon gli ornamenti piu elevati che ci siano^\ Egli allora alzó la 
voce e proclamó: ^^Coloro che santificano temeranno. E questa ć la 
notte dello Shabbat che irradia il timore”. Ma chi e lei? E Tunione 
di me (Malchut^ le notti dello Shabbat) eon il Creatore stesso (ZA) 
in una cosa sola. E io ho sentito da mio padre che la parola si 
riferisce ai limiti-contini dello Shabbat. Le Shabbatot (due Shabbat) 
denotano un cerchio eon un quadrato dentro, che in totale fanno 
due. In base a essi ci sono due santita che dovrebbero essere men- 
zionate durante la benedizione dello Shabbat: Vayechulu^ composta 
da trentacinque parole, e Kiddush^ composta anch’essa da trenta- 
cinque parole. Insieme, compongono i settanta nomi di ZA., eon cui 
ZA (11 Creatore) e Malchut (Fassemblea di Israele) si adornano. 

83. Poiche il cerchio e il quadrato sono Shabbatot., essi sono en- 
trambi inclusi nelPistruzione ^‘Sei tenuto a osservare i miei Shab- 
batof\ lYittayia, lo Shabbat Superiore non e incluso nellMstruzione 
“Osservare”, ma in “Ricordare”. In quanto il Re Divino, Bina., e 
perfetto come la memoria. Questo e il motiyo per cui Bina ć chia¬ 
mata “Re”, la cui perfezione si troya nella pace e nella memoria. 
Dunąue, non ci sono contraddizioni in Alto. 

Malchut de Malchut e chiamata il punto centrale della creazione e 
non riceve alcuna Luce neanche il giomo dello Shabbat., poiche, essen- 
do Man ula (serratura), lei e chiusa alla Luce. E tutta la Luce entra in lei 
solo sotto forma di Miftacha (chiave), in Yesodde Malchut, in Malchut 
che si unisce a Bina attraverso le sue proprieta, mentre ci si riferisce a 
Malchut stessa come “chiusa a chiave’\ 

II punto centrale della creazione e la sola cosa che il Creatore ha 
creato, ed e composto da tutte le creature, comprese le anime umane. E 
lei discute eon il Creatore che al principio della creazione, nel mondo di 
la Luce intera era stata rivelata e brillava sulle creature grazie a lei, 
perche non esisteva alcun’altra Malchut nel mondo di AK, tranne il pun- 
lo centrale. E solo eon lo Tzimtzum Bet (la seconda restrizione), ora nel 
łnondo di Atzilut, lei era stata ristretta e chiusa alla ricezione della Luce. 
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E ąuesto e un grandę e meraviglioso segreto, perche mentre Mj/. 
chut discute, anche al primo giomo e detto: “E ci sara la sera e ci sara 
il mattino: un giomo” (Genesi, 1:6). In altre parole, Tunione e rivelata 
sia nella notte sia nel giomo insieme. Peró, perche la notte del primo 
Shabbat non e menzionata nella Torah e sono usate solamente le parole 
“al settimo giomo”? II Creatore replicó a Malchut che e previsto un fu¬ 
turo Shabbat: lo Shabbat del settimo millennio, quando il giomo dello 
Shabbat giungera per restare per sempre. 

Nel frattempo, durante i seimila anni, il Creatore eleva Malchut in 
Bina e da ció consegue che essa riceve i Divini Omamenti, piu grandi 
di ąuelli che aveva avuto nel mondo di AK. Perche li lei ha agito come 
termine di tutte le Sefirot, ma ora si e innalzata per agire al posto di 
GAR, in AVI, che sono chiamati “santi dei santi”. 

Quando Malchut si trova in Yesod viene percepita la mancanza di 
Ohr Hochma. Ma se Malchut sale in A VI (dove e presente Ohr Has- 
sadim e non c’e assolutamente alcun bisogno di Ohr Hochma), ąuesto 
stato e definito perfetto. 

Malchut e chiamata “timore” poiche e stata ristretta per trattenersi 
dal ricevere la Luce del Creatore dentro il proprio desiderio di ricevere 
il piacere. Perció lei non riceve la Luce dalLAlto dentro il proprio de¬ 
siderio di ricevere piacere; invece riceve la Luce solo in Ohr Hozer (la 
Luce che Ritoma) ąuando rifiuta di usare il proprio egoismo. 

Tutto ąuesto awiene nel modo seguente: prima Ohr Yashar (la Luce 
Diretta) arriva dal Creatore a Malchut e desidera entrare in lei (Malchut 
sente sia il piacere, sia il proprio desiderio di ricevere il piacere e di 
godeme), Poi, desiderando di essere come il Creatore, Malchut rifiuta 
la Luce (proibisce a se stessa di ricevere il piacere). Questa rinuncia al 
piacere egoistico si chiama Ohr Hozer (la Luce che Ritoma), perche 
Malchut respinge la Luce (il piacere) via da se. Infine, dopo che Mal¬ 
chut ha creato Ohr Hozer, lei inizia a ricevere Ohr Yashar in essa (il suo 
nuovo desiderio di ricevere solo perche il Creatore vuole che lo faccia). 
Questa ricezione e possibile perche Malchut ha una forza anti-egoisti- 
ca, una forza di volonta chiamata schermo. 

11 mondo spirituale e un regno di sensazioni, di desideri e di forze, 
che non si presentano eon i rivestimenti tipici degli oggetti fisici del 
nostro mondo. Allo stesso modo, tutte le situazioni descritte nella Kab- 
balah, non indicano alcuna immagine; descrivono, invece, Tinterazione 
delle forze e delle ąualita. 

Perció, un cerchio comporta che la Luce splende completamente e 
senza restrizioni in ogni luogo e nella stessa misura; in ąuesto modo 
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non ci possono essere variazioni alla sua luminosita. Un ąuadrato o un 
ettangolo indicano le restrizioni, poiche creano differenze tra i lati: 
destra e sinistra, sopra e sotto. Dunąue, la testa ha una forma tonda 
rispetto alla forma rettangolare del corpo, poiche Rosh (la testa) e libera 
dalie restrizioni, mentre VAK (il corpo) non lo e. 

Lo Shabbat e uno stato spirituale in cui ZON ascendono ‘mAVIc li 
rivestono, pertanto lo Shabbat inferiore {ZON) e lo Shabbat Superiore 
(AVf) si fondono in una sola cosa. Lo Shabbat Superiore {AVI) e indica- 
to eon un cerchio e lo Shabbat inferiore {ZON) e indicato eon un ąua¬ 
drato. Nel giomo dello Shabbat^ ZON si uniscono conAVI, il che e rap- 
presentato dalPascesa del ąuadrato e del suo inserimento nel cerchio, 

Ohr Hochma e indicata dalia lettera Ayin. Poiche Ohr Hochma e ri- 
velata solo durante Pascesa dello Shabbat inferiore in ąuello Superiore, 
Ohr Hochma e divisa in due parti: una meta per lo Shabbat Superiore e 
una meta per ąuello inferiore. Pertanto, il passaggio di Yayechulu (Ge- 
nesi, 2:1), e composto da trentacinąue parole che si riferiscono a meta 
della Luce dello Shabbat Superiore, mentre la benedizione in se stessa 
e composta da trentacinąue parole che si riferiscono alla Luce dello 
Shabbat inferiore. E Tanima comune, chiamata “PAssemblea di Israe- 
le” o Malchut {Shabbat), e adomata eon ąuesta Luce. 

Poiche il cerchio e il ąuadrato si uniscono e prendono il nome di 
Shabbatot (due Shabbat), la Luce, sia del cerchio sia del ąuadrato, e de- 
finita come protezione: GUARDIA. E sebbene la parola GUARDIA alluda 
alle restrizioni, ai limiti che un uomo deve osservare e deve avere paura 
di violare, mentre lo Shabbat Superiore (indicato eon un cerchio) non 
ha alcuna restrizione e alcun limite, per via delPunione dei due Shab- 
batot in uno solo, sono apparse comunąue delle restrizioni e dei limiti. 

Lo Shabbat Superiore e chiamato RICORDA e non OSSERYA, poiche 
e completamente libero dalie restrizioni. Tuttavia, poiche si e unito eon 
\q Shabbat inferiore, chiamato OSSERYA, anch’esso ha bisogno della di 
farę la GUARDIA che, normalmente, riguarda soltanto Malchut. Solo 
1 ascesa di Malchut in Bina ha fatto si che la necessita di farę la guardia, 
che e normalmente presente in Malchut, si elevasse in Bina. Ma Bina 
stessa rimane solo nel la proprieta di RICORDA, perche solo i desideri di 
ncevere piacere hanno bisogno di ESSERE SORYEGLIATI. 

Lo Shabbat Superiore {Bina) e indicato eon le lettere MI = Mem- 
Yod. Lo Shabbat inferiore {Malchut) e indicato eon le lettere MA = 
Mem~Hey e ha la forma di un ąuadrato, che comporta la presenza di 
una controversia tra le sue proprieta: i lati di destra e di sinistra, che gli 
danno la sua forma ąuadrata. 
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84. Ci sono due tipi di pace di sotto: una h Giacobbe (Tifferet)^ 
l’altra k Giuseppe {Yesoit). Percid, PACE e scritta due volte nei mes- 
saggi di saiuto: '^pace, pace a chi ć lontano e a chi ^ vicino’\ ^^Chi 
d lontano” si riferisce a Giacobbe e “Chi h vicino” si riferisce a 
Giuseppe. O, come e scritto, “Da lontano io vedo ii Creatore”, 
fermai in un punto lontano”. 

“Di sotto” indica ZON, che contengono una delle proprieta, che e 
Giacobbe o la Sefira Tifferet di ZA. ZON contengono anche la proprieta 
chiamata Giuseppe o Yesod. Entrambe ąueste Sefirot indicano il luogo 
di un potenziale Zivug tra ZA e Malchut, in quanto, la parola Pace indi¬ 
ca uno Zivug. Lo Złvug Superiore (Giacobbe) serve per la ricezione di 
Ohr Hochma dalFAlto e lo Zivug inferiore (Giuseppe), colma Malchut 
solamente eon Ohr Hassadim. 

E gia stato detto che e impossibile ricevere Ohr Hochma senza che 
essa si sia rivestita di Ohr Hassadim. Ohr Hochma o lo Zivug che viene 
compiuto su di essa, e perció definito come lontano, perche essa si deve 
prima rivestire di Ohr Hassadim, poi si potrą ricevere Ohr Hochma. 
Dunąue, e scritto: “Da lontano lo ho visto il Creatore”. 

Lo Zivug inferiore si chiama “colui che e vicino”, perche il Partzuf 
puó ricevere Ohr Hassadim senza alcuna azione preliminare. Inoltre, 
eon Taiuto di ąuesta Ohr Hassadim, il Partzuf riceve poi Ohr Hoch¬ 
ma. Questo e la ragione per cui la parola “pace” viene usata due volte: 
“Pace, pace a chi e lontano e a chi e vicino”, benedizioni per Giacobbe 
e Giuseppe, rispettivamente, i quali prendono parte entrambi al grandę 
Zivug (la ricezione di Ohr Hochma) in ZA. 

Questi due messaggi di benvenuto sono indicati in ZON come un 
quadrato, poiche c’e una controversia tra loro, definita come la contro- 
versia fra i lati destro e sinistro, e terminano eon la lettera Hey, Nukva o 
Malchut, mentre la Nukva Superiore (Bina) termina eon la lettera Yod, 
la quale non indica la parte femminile, ma quella maschile. Dunque, in 
lei non ci sono contraddizioni. 

Anche i concetti di “vicino” e “lontano” non esistono nella stessa 
Bina, perche essa riguarda GAR, la perfezione e GAR possono ricevere 
Ohr Hochma da vicino, nel senso che essi non hanno bisogno di rive' 
stirsi prima di Ohr Hassadim, ma possono ricevere Ohr Hochma senza 
Ohr Hassadim. Dunque, e detto che la Malchut Superiore e il Re, che 
ha la pace e, diversamente da ZON, in lui sono assenti i due concetti di 
pace. 
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85. lontano’’ k il punto Divino che si trova nel Suo palazzo, 
del ® detto: “Devi stare in guardia”. “Temerai la Mia santitś” 
si riferisce al punto che si trova al centro, che deve essere temuto 
piu di ogni altra cosa, perche la sua punizione ^ la morte, com^e 
scritto: ^^Thtti quelli che commetteranno una trasgressione in esso, 
periranno’\ Chi sono questi trasgressori? Sono quelli entrati nello 
spazio del cerchio e del quadrato e hanno commesso un peccato. 
Dunque e scritto: “Th temerai!’’. Questo punto si chiama “lo’’ e 
c’e una proibizione sulla sua rivelazione, chiamata HaVaYaH. “lo’’ 
e HaVaYaH sono una cosa sola. Rabbi Elazar e Rabbi Aba scesero 
dai loro asini e lo baciarono. Essi dissero: “La tua saggezza e cos! 
grandę e tu coniunque conduci gli asini dietro di noi! Chi sei tu, 
allora?^’. Egli rispose loro: “Non chiedetemi chi sono, ma andiamo 
ayanti e studiamo la Torah, Ognuno di noi parlera eon la propria 
saggezza per il illuminare il nostro cammino’’. 

II punto lontano si riferisce al punto che apre la via al Partzuf per 
i trentadue raggi di Ohr Hochma. Questa e la lettera Bet nel la prima 
parola della Torah, nella Genesi, chiamata il “punto nel palazzo”, da 
cui Ohr Hochma discende in ZON, quando ZON salgono in AVI. In 
quel momento, i due Shabbatot (il Superiore, K/, e Tinferiore, ZON) si 
uniscono. Di loro e scritto: “lo ho visto il Creatore da lontano” poiche 
ZON non possono ricevere Ohr Hochma senza essersi rivestiti di Ohr 
Hassadim. 

Ci si riferisce a Hochma e Bina, chiamate “i punti nel palazzo”, 
come “lontane da ZON', perche esse hanno bisogno del rivestimento 
di Ohr Hassadim del mondo inferiore, Nukva, chiamata MA. Malchut 
del mondo di AK e il punto centrale, chiamato “la serratura”, mentre 
Malchut del mondo di Atzilut (il punto nel palazzo) e la “chiave”, in 
questo modo in esso puó essere ricevuta la Luce che arriva da ZAT de 
Bma{YESHSUT). 

II cerchio e chiamato AVI, il quadrato e chiamato ZON. ZON ascen- 

dono iTiAYIę, cosi il quadrato entra nel cerchio. Di conseguenza le due 

proprieta si manifestano in Malchut di AVI: la “serratura” {Malchut de 

Malchut, il punto centrale o Malchut de A YT) e la “chiave” (il punto nel 

palazzo, Yesodde Malchut o Malchut di YESHSUT). Malchut de AVI e 

chiamata spazio, poiche e irraggiungibile, e chi desidera colmarla eon 

la Luce e punito eon la morte. A questo riguardo e scritto: “Temerai la 
Mia santita”. 
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11 punto in se stesso e chiamato “lo” eAkYe HaVaYaH che si unisce 
eon esso. Essi sono indicati come una sola unita; dunque, al punto in se 
stesso ci si riferisce come K/, il che significa che e caratterizzato dalia 
santita, come la proprieta dXAVl. 

Come abbiamo gia detto prima, lo Zohar e tutta la Torah padano 
esclusivamente di livelli spirituali, della struttura dei mondi spirituali 
e della rivelazione del dominio che il Creatore ha su di noi. Non c’e 
una parola della Torah che riguardi il nostro mondo. LMntera Torah 
consiste, com’e detto, ne “I sacri nomi del Creatore”. E coloro che, 
eon i loro commentari, ne riducono il significato, portandolo dalie al- 
tezze spirituali al livello corporale, la degradano completamente. 

Come dice Rashi, “la Torah parła nella lingua degli uomini, maci 
parła dei cammini spirituali che Tuomo deve compiere per arrivareal 
suo Creatore”. Perció, ąuando leggiamo che un Rabbi si e recato a far 
visita a un altro Rabbi, il vero significato e che un livello spirituale, 
chiamato, per esempio, Rabbi Elazar, e passato a un altro livello spiri¬ 
tuale, chiamato, per esempio. Rabbi Yosi. 

ZA ha i propri A VI, che sono chiamati A VI Superiori. La moglie di ZA 
{Nukva o Malchut) contiene anch’essa i suoi AVI, chiamati YESHSUT. 
Prima ZA consegue gV\AVI di sua moglie (YESHSUT o Ohr Hassadim). 
Poi si innalza a un livello piu elevato e consegue gli stessi AVI, Ohr 
Hochma (chiamato anche Ohr Haya). 

1 giusti che salgono lungo i livelli spirituali costituiscono il Partzuf 
ZA. Poiche, il livello di Rabbi Elazar e di Rabbi Aba, e Ohr Hassadim 
(la Luce di Neshama); questa ascesa significa che si e arrivati (spiritual- 
mente) a vedere (in Ohr Hochma) un altro livello spirituale. 

Nei mondi spirituali, colui che conduce gli asini, rappresenta una 
speciale forza spirituale che aiuta le anime dei giusti a muoversi da un 
livello spirituale a un altro. Senza questo aiuto, mandato dalPAlto dal 
Creatore, e impossibile uscire dal proprio livello e salire a quello suc- 
cessivo. Dunque, il Creatore manda dalPAlto un’anima piu Elevataa 
ognuno dei giusti (coloro che desiderano ascendere). Ognuno incontra 
la sua particolare anima, in base al suo livello, alle sue proprieta e al 
suo proposito. 

Comunque, alPinizio il giusto non riesce a riconoscere quest’aninia 
elevata; la considera inferiore, come un peso lungo il proprio cammino 
spirituale. Questo stato e chiamato Ibur: il concepimento deiranimadel 
giusto. Poiche quest’anima Elevata non ha ancora completato la propna 
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assistenza e il proprio compito, non viene ancora percepita dal giusto 
per ąuello che e veramente. 

^ Tuttavia, dopo aver completato del tutto il proprio compito e dopo 
aver portato Tanima del giusto a un Livello Superiore, dove e previsto 
che il giusto arrivi, allora il giusto rivela le proprieta elevate delPanima 
che lo ha aiutato. Questo e ció che viene considerato come rivelazione 
delPanima al giusto. 

Nel nostro caso, Tanima che era stata mandata per aiutare le ani- 
me di Rabbi Elazar e Rabbi Aba era Tanima di Rabbi Hamnuna-Saba, 
un’anima molto perfetta ed elevata, la Luce di Yechida. Tuttavia, ini- 
zialmente, essa e stata rivelata ai giusti al minimo della sua portata, det- 
to Ibun concepimento (nelle percezioni). Dunąue, essi hanno percepito 
quest’anima come il livello spirituale di colui che conduce gli asini: 
un’anima semplice. 

La parola ebraica che indica asino e Hamor che significa anche 
materia, Homer. Quindi, colui che puó controllare il suo asino, il suo 
corpo, i suoi desideri, ascende al di sopra della materia come essere 
spirituale. E poiche egli desidera ascendere sopra la materia nei propri 
desideri, egli e considerato un giusto. Tuttavia, qui lo Zohar parła di 
Livelli Piu elevati. 

II compito del conducente di asini e di portare da un posto alEaltro 
coloro che sono saliti in groppa agli asini, peró egli cammina davanti ai 
suoi asini, guidandoli attraverso i livelli spirituali. Poiche, ogni parola 
della Torah ha parecchi significati, per via della molteplicita delle Radi- 
ci Superiori (da cui discendono i concetti della parola), il significato di 
“colui che conduce gli asini” si riferisce piu precisamente a “colui che 
fa da guida agli asini” e implica delle proprieta che sono grossolane, 
peccaminose e per lo piu di base. 

Perció Rabbi Aba disse: “Apriamo le porte della Torah perche e 
giunto per noi il tempo di correggere il nostro cammino”, vale a dire di 
aprire le loro anime eon Taiuto dei segreti della Torah., in modo che il 
loro cammino possa essere corretto e li porti al Creatore. Rabbi Elazar 
allora cominció a discutere un passaggio della Torah che dice: “Tu os- 
serverai i miei Shabbatot (Sabati)”, poiche egli si trovava a ąuesto livel- 
lo (la Luce di YESHSUT) eon le sue proprieta. Egli perció concluse che 
lo Shabbat stesso e la proprieta di ZON, che non ha ancora raggiunto la 
proprieta della santita, ma che riceve solamente la Luce di YESHSUT 
nel giomo dello Shabbat. A proposito di questa Luce e scritto: “Temerai 
^ Mia santita”, perche quando Ohr Hochma passa da YESHSUT a ZA, 
nsYeglia in essi la sensazione di timore. 
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E qui essi ricevono Paiuto del conducente di asini, che rivela loro 
il segreto di Ohr Haya. Egii spiega che la frase “Tu osserverai i miej 
Shabbator indica gli Shabbatot Superiore e inferiore, che giungono 
insieme, per via delTascesa di ZON in AVI. Di conseguenza, gli stessi 
ZOA^ diventano sacri (il quadrato dentro il cerchio) e acquistano le pro- 
prieta di Bina: misericordia, altruismo, Ohr Hassadim. Dunque, rispet- 
to a loro, e scritto: non temere e rispetta. Poiche Ohr Haya respinge le 
forze, i desideri impuri ed estranei e nel giomo dello Shabbat tutte le 
restrizioni sono abolite; dunque, non c’e alcun timore. 

E, secondo la spiegazione di colui che guida gli asini, la frase “Tu 
temerai la Mia santita” si riferisce solamente al punto centrale che e 
usato in GAR de AVI, in GAR di Ohr Haya, che e irraggiungibile e dove 
la paura esiste. 

A quel punto, 1’anima di colui che era alla guida degli asini, aveva 
adempiuto il proprio compito, in quanto li aveva portati al consegui- 
mento di Ohr Haya. Solo allora essi meritarono il conseguimento delle 
vette delPanima che li aveva aiutati, in quanto essi avevano conseguito 
la sua rivelazione ed erano cosi in grado di apprezzarla. 

Ecco perche Rabbi Elazar e Rabbi Aba scesero dai loro asini e lo 
baciarono, poiche il conseguimento di Colui che e Superiore e definito 
come un “bacio”. Tuttavia, quest’anima elevata non aveva ancora finko 
di aiutarli, perche essi non avevano ancora conseguito Ohr Yechida. 
Peró, poiche il conseguimento di Ohr Haya fomisce di per se la per- 
fezione, essi avevano gia conseguito il livello del figlio di Hamnuna- 
Saba. 

II livello di Rabbi Hamnuna-Saba stesso e il livello del consegui¬ 
mento di Ohr Yechida. Perció, conseguendo solamente Ohr Haya, essi 
pensavano erroneamente che Tanima che li stava guidando appartenes- 
se al figlio di Rabbi Hamnuna-Saba. Tuttavia, dopo che il conducente 
di asini aveva rivelato loro il segreto del conseguimento di Ohr Yechi¬ 
da, essi compresero che il loro compagno non era altri che lo stesso 
Rabbi Hamnuna-Saba. 

La ragione per cui non avevano potuto riconoscerlo prima era che 
i poteri di quest’anima che li stava aiutando, non potevano essere visti 
finche il suo compito non fosse stato adempiuto. A quel punto, i due 
uomini gli domandarono di rivelare il proprio nome, ma egli rispose 
loro di non porre domande sul suo nome, in quanto, non avendo com* 
pletato tutte le correzioni, essi non meritavano la rivelazione dei segreti 
della Torah. Ed egli doveva aiutarli ancora nei loro studi della ToraK 
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illuminando il loro cammino, poiche essi non avevano ancora raggiunto 
ii dcsidcrato. 

86. Loro gli chiesero: *^Chi ha stabilito che tu camminassi qui 
e che fossi colui che guida gli asini?”. Egli replicó: “La lettera Yod 
mosse guerra alle due lettere Chaf e Samech per venire a unirsi a 
me. La lettera Chaf non voleva iasciare il proprio posto, perche essa 
deve sostenere coloro che cadono, in quanto, senza uno schermo, 
loro (gli uomini) non possono soprawivere”. 

87. “La lettera Yod venne da me da sola, mi bació e pianse eon 
me. Mi disse: Tiglio mio, cosa posso farę per te? lo sono colma 
di molte buone azioni e dalie lettere segrete, divine e basilari. Ma 
ritorneró da te e ti saró di aiuto. E ti dard due lettere che sono piu 
elevate di quelle che sono scomparse: le lettere Yod e Shin. Esse 
diventeranno per te un tesoro che sarś sempre colmo. Adesso, figlio 
mio, va e guida gli asini’. E questa e la ragione per cui sono qui in 
questo ruolo”. 

Come gia sappiamo, il conducente di asini e una forza ausiliaria 
donata a colui che desidera ascendere a un livello spirituale piu elevato 
lungo il suo cammino verso il Creatore; infatti, proprio come gli asini, 
trasportano gli uomini sulla loro schiena, aiutandoli cosi a viaggiare 
da un luogo a un altro. Quando questo succede, chi e giusto cade dal 
proprio precedente livello ed entra nello stato embrionale del nuovo 
livello, proprio come Tanima che e giunta per aiutarlo. Tuttavia, la pro- 
prieta di /^wr-embrione {Ibur deriva anche dalia parola Haavarah, at- 
traversare), significa che tutta la Luce posseduta nel precedente livello 
scompare dopo il concepimento {Ibur) di un nuovo Livello piu Elevato. 

E ąuesto e ció che i due uomini volevano conoscere delFuomo che 
stava guidando i loro asini: “Come ha fatto il Creatore a portarti qui 
nello stato di Ibur^ nel nostro stato di Ibur, a causa del quale la Luce che 
era in noi e scomparsa? Chi ti ha abbassato dai Livelli piu Elevati?”. E 
cjuesta e la ragione per cui Puomo che conduceva gli asini replicó che la 
lettera Yod aveva mosso guerra contro Chaf e Samech, per unirsi a loro. 
11 livello di Hassadim e chiamato Samech {Ohr Neshama). 

Quando e giunto il vostro momento di conseguire Ohr Haya {Yod 
^HaYaYaH, il livello dal quale io sono disceso per aiutarvi a conse¬ 
guire Ohr Haya), Hochma voleva veramente connettere Ohr Neshama 
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(che era in voi in precedenza) a me. E qui Yod mosse guerra contro Chaj 
e Samech. Malchut del Parrz«/Superiore si riveste del Partzuf mftń^. 
re, indicato dalia lettera Chaf. Prima c’era Ohr Neshama e adesso c’e 
OhrHaya, mentre Yod, che desidera anch’essa Ohr Neshama, si unisce 
a lei e respinge la lettera Chaf\ 

Questo succede perche la connessione tra i livelli, tra il Massimo 
Livello nel mondo di Atzilut fino al teimine del mondo di Assiya, vie- 
ne compiuta solamente da Malchut del Superiore che discende verso 
rinferiore rivestendosi in esso. La stessa Malchut del Superiore non 
puó scendere dal proprio livello di YESHSUT (il livello di Neshama) 
neanche per un momento, poiche la catena che collega i livelli si rom- 
perebbe alPistante. 

La proprieta di Samech e la proprieta della Luce stessa, che Panima 
riceve dalie Sęfirot HBD HGTde AVI (al di sopra di Chazeh), che AVl 
passano a ZON quando le lettere si trovano in Katnut e li supportano 
(la parola ebraica che indica sostegno e Somech, che deriva dalia lettera 
Samech) in modo che ZON non cadano dal mondo di Atzilut. 

La lettera Chaf, Hassadim, non vuole lasciare il proprio posto per 
unirsi a Hochma, in quanto ha bisogno di connettere il Par/zw/Supe¬ 
riore a quello inferiore. Dunque, essa deve rimanere sempre al proprio 
posto, perche tutti i livelli sono costahti e solo Tanima cambia mentre si 
muove da un livello alPaltro alPintemo dei mondi. Ecco perche Tanima 
e chiamata “la parte interiore” rispetto al mondo (la parte esteriore): l’a- 
nima esiste e si muove in lungo e in largo dentro il mondo, cambiando 
le proprie proprieta. 

Dunque, la Luce delPanima non desideró di unirsi alla lettera Yod(i\ 
livello di Hochma, Tanima di Rabbi Hamnuna-Saba) poiche era disce- 
sa per aiutare Rabbi Elazar e Rabbi Aba. Questo perche essi avevano 
bisogno di una nuova Luce che avrebbe edificato un nuovo livello den¬ 
tro di loro, il livello di Ohr Haya, mentre ogni nuovo livello viene co- 
struito dal principio, dalio stato Ibur (il concepimento). Quando questo 
awiene, tutto il precedente livello eon tutta la sua Luce scompare. Allo 
stesso modo, nel loro caso, il nuovo livello inizia eon Ibur e raggiunge 
il livello di Haya. Tutto questo somiglia a un seme che deve prima 
abbandonare la propria forma presente e decomporsi, per diventare in 
seguito un albero. 

E perció scritto che essa venne da me senza la Luce di HBTD e HGT 
de A VI, chiamata Samech, la Luce di Hassadim. Samech e la proprieta 
della misericordia, del desiderio disinteressato di dare, e il puro altrui- 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



IL CONDUCENTE DI ASINI 227 


smo spirituale. Dunque, essa non e disposta a unirsi a Yod, Ohr Hoch- 
ffja Peró Ohr Hochma non puó entrare nel Partzuf e colmarlo senza 
rima essersi rivestita eon Ohr Hassadim, perche questo rivestimento 
di Ohr Hochma in Ohr Hassadim significa che il Partzuf riceve Ohr 
Hochma non per se stesso, ma per il bene del Creatore. Ma Ohr Hassa- 
dim SamecK non desidera ricevere nulla dentro di se e non vuole avere 
niente a che farę eon Ohr Hochma\ Questa e la ragione per cui la lettera 
Yod pianse, non essendo capace di colmare il Partzuf eon la propria 
Luce, poiche Hassadim aveva rifiutato di aecettare Hochma. 

A questo proposito e scritto: “Quindi, adesso, lo devo seomparire e 
tu che sei colui che conduce gli asini vai nello stato di Ibur, per ricostru- 
ire in te le fasi del graduale sviluppo di un nuovo stato di Partzuf Ibur 
(embrione), Leidah (nascita), Yenika (nutrimento) e Mochin (maturita). 

E sappi che questo e Tordine stabilito per la creazione (generazio- 
ne) di ogni nuovo livello: ogni volta che un uomo deve conseguire un 
nuovo livello, deve affrontare (nelle proprie proprieta) una completa 
sparizione del precedente livello (livello conseguito, la Luce) e comin- 
ciame uno nuovo. Egli deve ricevere nuovi conseguimenti, dal piu bas- 
so nuovo livello, Ohr Nefesh {Ibur), fino a Ohr Ruach (Yenika) e cosi 
via, come se egli non avesse mai conseguito alcun livello spirituale. 

E impossibile portarsi qualcosa del precedente livello. Quindi, 
l’uomo deve cominciare daccapo dal piu basso livello di Ibur, chiamato 
COLUI CHE GUIDA GLI ASINI. Ohr H(xya de AVIe chiamata YESH(Yod- 
Shin), dove Yod e Hochma e Shin e Bina. E, naturalmente, esse sono piu 
importanti di Ohr Neshama, che era nel Partzuf precedente. 

88. Rabbi Elazar e Rabbi Aba si rallegrarono, piansero e disse- 
ro: ^^Siediti sulEasino e noi lo guideremo”. Egli rispose loro: “Non 
vi ho detto che e per ordine del Re che io faccio quello che faccio 
fino a ąuando non apparirś un altro per guidare gli asinP (quc- 
ste parole si riferiscono al Mashiach^ il Messia, che, come e detto, 
apparira povero e in groppa a un asino). Essi gli dissero, “Non ci 
hai nemmeno detto il tuo nome! Dove abiti?” Egli disse loro: “II 
palazzo in cui abito e meraviglioso ed e molto prezioso per me. E 
una torre che s’innalza nelParia, maestosa e unica. Solo due vivono 
in questa torre: il Creatore e io. Questo e il luogo dove abito. E sono 
stato mandato via da li per farę da guida agli asini”. Rabbi Elazar 
e Rabbi Aba lo guardarono e le sue parole parvero loro oscure, seb- 
bene ave$sero un gusto piu dolce della manna e del miele. Essi gli 
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dissero: ‘Torse ci dirai il nome di tuo padre, cosi noi potremo ba- 
ciare la terra che sta sotto i suoi piedi?”. Egli rispose: che scopo? 
Non ć mia abitudine farmi vanto della Tbra/i”. 

Dopo aver conseguito la grandezza del livello del conducente di 
asini, essi non potevano piu sopportare il suo piccolo stato di Ibur^ in 
cui egli si trovava per il loro bene. Quindi essi gli dissero che, poiche 
avevano gia ottenuto Ohr Hochma, egli aveva fatto abbastanza e pote- 
va lasciare lo stato di Ibur. E, se si fosse presentata loro la necessita di 
aggiungere ąualcosa, sarebbero stati in grado di entrare in Ibur da soli; 
egli non doveva dunąue soffrire per il loro bene. 

II conducente di asini li aveva awertiti in anticipo di non chiedergli 
il suo nome, perche essi avevano ancora bisogno che fossero rivelati 
loro i segreti della Torah. Ancora una volta, egli alluse al fatto che man- 
cava loro il livello di Ohr Yechida, che invece e qui implicito. Questo 
livello indica la ricezione della Luce del volto del Re Messia che egli 
aveva menzionato alludendo al povero custode degli asini, come de- 
scritto dal profeta (Zaccaria, 9:9). E a lui fu ordinato dal Creatore di 
aiutarli a conseguire Ohr Yechida, 

Questa e la ragione per cui essi gli domandarono di che genere fosse 
la sua anima: “Poiche tu non hai desiderato rivelarci il tuo nome, dato 
che noi non abbiamo ancora ricevuto da te ció che dobbiamo conse¬ 
guire. Se cosi e, almeno dicci dove vivi, qual e il tuo livello? Almeno, 
cosi sapremo cosa ci manca, cos’altro dobbiamo ricevere e conseguire 
da te”. 

Egli replicó che il suo posto e molto piu elevato della sua attuale 
posizione; peró, adesso, lui stesso non puó conseguire il proprio livello 
individuale. Questo e il risultato della discesa del PartzufSyiptńoTt nel 
posto di quello inferiore diventando completamente identico a quest’ul- 
timo; e mentre si trova qui (in questo stato) il Partzuf Superiore non 
puó piu conseguire il proprio livello. La torre che si innalza nelParia e 
Bina, Hassadim. La torre del Mashiach-M^ssi^ (la grandę torre) indi¬ 
ca il tempo (lo stato) di ascesa in GAR de AA, quando Ohr Hochma e 
raggiungibile. 

89. Ma il luogo in cui dimorava mio padre era nel Grandę Marę. 
Egli era un grosso pesce che circolava nel Grandę Marę, da un 
estremo alPaltro. Egli era forte e possente e crebbe fino a quando 
non inghiotti tutti gli altri pesci che c’erano nel marę. Poi li liberó 
ed essi prosperarono e furono colmi di tutto il meglio che c’e al 
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mondo. Era in suo potere di attraversare tutto il marę in un istante. 
Ed Egli eon una freccia lo tiró fuori e lo trascinó, come un guer- 
riero, cosi lo porto nel luogo di cui vi ho parlato, nella torre che 
si innalza nelFaria, ma egli ritornó nei suoi luoghi e scomparve in 

quel marę. 

Lo Zivug nascosto e chiamato Shaar HaNun (la cinąuantesima por¬ 
ta). II Grandę Marę e Malchut. Tutti gli Zivugim dal Partzuf Atik de 
Atzilut e, in basso, non comprendono il Grandę Marę nella sua totalita, 
cioe tutte le Sefirot di Malchut, ma solo le prime nove Sefirot di Mal¬ 
chut. Inoltre, nessuno degli Zivugim comprende Malchut de Malchut. 

Questa Sefira, Malchut de Malchut, e la sola creazione, perche tutte 
le altre Sefirot costituiscono le proprieta delle forze spirituali e dei desi- 
deri al di sopra di Malchut, che esistono e che si riferiscono al Creatore, 
il cui unico scopo e la correzione di Malchut de Malchut. II solo Zivug 
su questa Malchut esiste in Atik e sara rivelato a tutti solamente alla fine 
della correzione. 

Rabbi Hamnuna-Saba si manifestó da ąuesto Zivug nascosto \x\Atik, 
per ąuesto Tuomo che guidava i loro asini lo chiamó “mio padre”. Ed 
egli dice anche che suo padre viveva nel Grandę Marę, poiche ąuesto 
Zmg fil compiuto su tutta Malchut, su Malchut de Malchut, chiamata 
“il Grandę Marę”. 

Peró, se un uomo intendesse sostenere che tutti i Partzufim compio- 
no uno Zivug sulla Luce eon lo schermo che si trova davanti a Malchut, 
allora ąuesto Zivug doveva essere compiuto sulla cinąuantesima porta, 
su tutte le parti del desiderio, su tutta la profondita del Grandę Marę 
(Malchut), giu fino alLultimo dei suoi desideri e delle sue proprieta, da 
Keter de Malchut a Malchut de Malchut, da un capo alPaltro del Gran¬ 
dę Marę. Comunąue sia, il tutto awiene solamente nel Partzuf Atik de 
Atzilut, ma non sotto di esso. E non si tratta del conducente di asini, ma 
di suo padre. 

Questo awiene perche il grandę Zivug assorbe tutti gli altri singo- 
li Zivugim (“inghiotte tutti gli altri pesci del Grandę Marę”) e tutte le 
anime in tutti i mondi, perche essi sono tutti molto piu deboli. Dunąue, 
e come se essi non esistessero nella sua grandezza e potenza. E poiche 
esso include assolutamente tutto, essi sono chiamati eon il nome di Nu- 
dalia lettera Nun (50). 

Ció indica che, dopo tutte le maggiori correzioni che seguono ąue¬ 
sto grandę Zivug, tutte ąuelle Luci e ąuelle anime, assorbite durante 
li suo Zivug, ritomano e rinascono alla vita etema, in ąuanto, adesso, 
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sono completamente colme di Luce in conseguenza del grandę Zivug^ 
quando la Luce le ha assorbite del tutto. 

Tutti gli Zivugim sotto il Partzuf Atik, hanno origine dalPunione 
delle Sefirot le une eon le altre. Queste unioni sono definite come inter- 
ruzioni di uno Zivug, mentre lo Zivug in Atik e diretto e senza unioni. 
Dunque e definito come “istante”, perche awiene senza intemizioni. 
Perció e scritto “egli attraversa tutto il marę in un istante”, senza alcun 
rivestimento-unione. E sferra un attacco, perche in questo Zivug c’e un 
grandę potere per ricevere Ohr Hochma; cosi egli dice: “Produce, come 
una freccia nelle mani di un guerriero”. 

E scritto, di questo di Zivug in Partzuf Atik, ‘T4essuno tranne te ha 
visto il Creatore”. Comunque nessuna nascita e possibile senza le forze 
di resistenza, poiche, come e scritto, “11 seme che non viene sparato 
come una freccia, non genera” {Talmud Hagigah, 16). Quindi, dopo 
avermi generato e nascosto nella Grandę Torre, e tomato al suo Zivug 
nascosto. 

90. Rabbi Elazar contempló le sue parole e disse: “'Ri sei il figlio 
della Divina Sorgente, tu sei il figlio di Rabbi Hamnuna-Saba, tu sei 
il figlio della Sorgente della Torah e conduci gli asini dietro di noi!’\ 
Essi piansero, lo baciarono e continuarono il loro viaggio. Poi egli 
disse: “Se piace al tuo maestro, che egli possa rivelarci il suo nome”. 

E scritto “guardó”, perche la vista indica Hochma e al suo posto non 
poteva essere usata nessun’altra parola come “disse”, “ascoltó {Bina) o 
“pensó”. Poiche essi non avevano ancora raggiunto la massima perfe- 
zionę di cui il conducente di asini aveva parlato loro e il loro consegui- 
mento aveva raggiunto solamente Taltezza di Ohr Haya, essi trassero 
piacere da ció che era generato da Rabbi Hamnuna-Saba, perche Rabbi 
Hamnuna-Saba e Ohr Yechida. 

Egli gli domandó di rivelare il proprio nome, cioe di ricevere il pro- 
prio livello, poiche il conseguimento del nome indica il conseguimento 
di un livello spirituale. Perció, la citazione “LTntera Torah e composta 
solamente dai nomi del Creatore” significa che Tintera Torah e costi- 
tuita dai livelli che un uomo deve conseguire, fino al massimo livello, 
chiamato “Amore” (Introduzione allo studio delle dieci Sefirot, Para¬ 
graf! 70-71). 

Ogni livello di conseguimento dei Mondi Superiori ha il proprio 
nome. Tutti i nomi del Creatore, Mose, il Faraone, Abramo, il Tempio, 
il Sinai, ogni singola parola della Torah, sono livelli di percezione del 
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Creatore, livelli del Suo conseguimento, perche niente esiste a parte 
1’uomo e il suo Creatore. Ogni altra cosa che esiste nel mondo, cosi 
eonie lo vediamo noi, sono vari livelli della nostra percezione del Cre¬ 
atore Stesso. Egli ci puó apparire come questo mondo, ci puó apparire 
come il mondo di Assiya, di Yetzira^ di Beria, di Atzilut o si puó rivela- 
re completamente, senza occultamenti parziali del mondo spirituale o 
senza il totale occultamento del nostro mondo. Infatti, la parola Olam 
(mondo) deriva da Haalamah (occultamento). 

91. Egli incominció a parlare. E scritto: ‘^Benayahu (Benaiah) 
Ben (il liglio di) Yehoyada (Jehoiada)”. Que$to racconto ó bellissi- 
mo e utile per mostrarci gli elevati segreti della Torah, £ il nome Be- 
nayahu Ben-Yehoyada indica il segreto della Luce della Saggezza, 
Ohr Hochma, Ben Ish Chai e il giusto che ridona la vita ai mondi. 
Rabbi Paalim significa che Egli e il Padrone di tutto ció che si ma- 
nifesta e che tutte le forze delle Schiere Divine hanno origine in Lui. 
Egli e chiamato il Creatore della Forza, il Padrone di tutto ed Egli 
e in ogni cosa. 


E scritto nel libro dei profeti: “Benayahu, il figlio di Yehoyada” (Sa- 
muele II, 23:20). Qui lo Zohar ci rivela gli elevati segreti della Torah, 
perche il sacro nome di Yehoyada e composto da due parti: Yod-Hey- 
Vav, le prime tre lettere di HaVaYaH, e Yeda (conoscenza). 

Keterdę\ mondo di Atzilut si chiama RADŁA (testa irraggiungibile), 
mentre Atik stesso circonda tutti gli altri Partzufim del mondo di Atzi¬ 
lut AA,AVI e ZON. Atik e chiamato Makif (circondare), poiche gli altri 
Partzufim inferiori non possono conseguirlo o realizzare il suo Zivug. 
Inoltre, essi non possono conseguire nulla che giunga da esso. In altre 
parole, nulla discende da Atik ai Partzufim inferiori. Anche AA e nasco- 
sto a loro; dunque esso e chiamato ^^Hochma nascosta”. Tuttavia, AA 
non e definito irraggiungibile, come Atik, perche contiene uno Zivug su 
Ohr Hochma. Quindi, su coloro che sono inferiori non discende questa 

Luce, ma solo una sua piccola luminescenza, che si chiama He 'arat 
Hochma. 


E tutta la Luce che colma i mondi nel corso dei seimila anni arriva 
da/tE/e YESHSUT, che sono chiamati Hochma dei trentadue percorsi 
o delle trentadue forze {Elokim) della creazione, cioe i trentadue tipi di 
H^ orat Hochma. Questa Luce di Hochma e la conseguenza delFascesa 
i Bina in AA, dove riceve Ohr Hochma e brilla verso il basso. Perció, 
hJtta la Luce di Hochma che viene rivelata nel corso dei seimila anni. 
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prima della fine della correzione, non e altro che la Luce di Bina, che ha 
ricevuto Ohr Hochma dopo essere ascesa in AA. 

AA e chiamata Yeda (conoscenza) perche dona Ohr Hochma a Bina 
e conosce tutti i percorsi di Ohr Hochma in Bina e, da qui, verso coloro 
che sono inferiori. Mentre compie lo Zivug, AA stessa, non passa la 
sua Luce verso il basso, ma mentre .4 K/ ascende in AA^ essa riceve Ohr 
Hochma, chiamata “i trentadue raggi” o “i cammini della saggezza”, 
che puó essere conseguita da coloro che sono inferiori. 

Tutto cio che e scritto nello Zohar si riferisce a tutte le anime in 
generale. Ci sono peró eccezioni che di solito non vengono studiate. 
Ci sono anime speciali ed elevate che meritano di diventare un Kli^ 
MAN per il grandę Zivug di RADŁA dopo il loro esilio, e di ricevere da 
questo Zivug nel Mondo Superiore il livello di Yechida. Queste sono le 
anime di Benayahu Ben-Yehoyada, Rabbi Hamnuna-Saba e pochi altri 
prescelti. Queste anime elevate si rivelano ai giusti del mondo e cosi i 
giusti meritano di godere di Ohr Yechida, che brilla solamente in queste 
anime elevate, mentre sono ancora presenti in questo mondo. 

Perció, il nome di Benayahu Ben-Yehoyada, indica che la sua ori- 
gine e nella saggezza interiore, Tirraggiungibile Luce di Hochma di 
Atik. Questo nome provoca anche Toccultamento della Luce di Hoch¬ 
ma, perche, il nome Yehoyada, Yod-Hey-Vav + Yeda, significa che solo 
colui che consegue le prime tre lettere Yod-Hey-\ 2 i\ del nome del Cre- 
atore HaVaYaH amwcrk a Lui e nessun altro lo fara. 

Perció questo nome rimane nascosto dove si trova. AlPinizio, Tuo- 
mo che guida gli asini spiega la qualita di questo Zivug in Atik, la sua 
altezza, il potere della Luce che si manifesta su di esso in Rosh de Atik 
e ció che indica il nome di questo Zivug: Ben Ish Chai Rav Paalim ve 
Mekabtziel. E in seguito spiega ció che e occultato e ció che discende 
alle anime. 

Abbiamo gia affermato che questo Zivug awiene alla fine della cor¬ 
rezione deirintera Malchut. Dunque, esso include tutti i singoli Zivu- 
gim e i livelli che emergono da essi nel corso dei seimila anni. Tutte le 
Luci si accumulano in una sola. Tutti i tipi di MAN si uniscono in una 
sola preghiera e salgono per richiedere questo Zivug, che comprende 
tutta la sofferenza e le punizioni che sono State gradualmente accumu- 
late nel corso dei seimila anni. 

Dunque, Teleyatezza e la grandezza di questo Zivug e il livello della 
Luce che si manifesta attraverso di esso sono senza fine: esso distrugge 
per sempre tutte le forze impure. YesodÓi ZA, dalia quale emana la Luce 
di questo Zivug (la fiisione di tutte le Luci nel corso dei seimila anni) 
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si chiama Ish Chai Rav Paalim: un uomo vivo dalie molte azioni. Mal- 
chuU che contiene dentro di se tutte le preghiere-A^A^, la sofferenza 
e il !avoro compiuto nei seimila anni, si chiama Mekabtziel (colui che 

riunisce). 

Lo Zohar lo chiama anche anche Tzadik Chai Olamim: il giusto, 
colui che ridona la vita ai mondi, in questo modo viene indicata la Sefira 
Yesod, che dona la Luce a Malchut. La Sefira Yesod non ha un posto per 
ricevere la Luce per se stessa. Infatti, essa vive (Chai) solo per passare 
la Luce a Malchut. Questa e la ragione per cui e chiamata Tzadik (colui 
che e giusto), che ridona la vita ai mondi (Chai Olamim). 

L’altro suo nome, Rav Paalim (chi compie molte azioni) indica che 
comprende tutti i MAD di tutte le buone azioni e tutti i livelli che sono 
stati rivelati nel corso dei seimila anni. Questo perche adesso questi 
livelli sono rivelati tutti insieme in una Luce che li somma e li unisce, 
dato che lasciano Yesod per entrare in Malchut. E poiche Yesod adesso 
riunisce tutta la Luce che e stata emanata nel corso dei seimila anni e 
la passa a Malchut, quest’ azione determina il suo nome: Rav Paalim. 

92. Rav Paalim e anche Mekabtziel: T Albero Elevato che riunisce 
e compie molte azioni. Supremo sopra ogni cosa. Da dove e giunto? 
Da quale livelIo ha avuto origine? Ancora una volta, la fonte indica 
^da MekabtzieP\ perche esso e un livello elevato e nascosto che nes- 
suno ha visto. Esso comprende ogni cosa, poiche riunisce in se tutta 
la Luce Superiore e tutto ha origine da esso. 

Malchut-Nukva e chiamata anche Mekabtziel, perche riceve e ri¬ 
unisce dentro di se tutta la Luce da Yesod. Quindi, Yesod e chiamato 
Rav Paalim. 11 livello che emerge da questo Zivug si chiama “L’Albero 
Supremo ed Elevato” che e nato da Yesod ed e entrato in Malchut. Lo 
Zohar va avanti eon la spiegazione, per mostrarci la qualita e Torigi- 
ne di questo elevato livello e viene usato il nome Mekabtziel (riunire); 
Yesod accumula la Luce Superiore e la passa a Nukva. E sia Yesod, sia 
Malchut sono chiamati Mekabtziel. 

11 livello che emerge da questo Zivug di Yesod e Malchut si chiama 
Nessuno tranne te ha visto il Creatore”. Questo livello si manifesta 
dopo che la correzione completa e stata realizzata, cioe al momento del 
conseguimento della correzione finale che completa tutti i livelli. Per¬ 
cie, ąuesto livello e definito come un livello che comprende ogni cosa, 
perche raccoglie tutta la Luce di tutti i seimila anni, per poi manifestarsi 
immediatamente nella sua massima perfezione. 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



234 ZOHAR 


93. Tutti i livelli si riuniscono in questo palazzo Divino, Sacro 
e Nascosto, dove ogni cosa ^ nascosta. Tdtti i mondi sono dentro 
questo palazzo. 'Hitte le forze sacre sono sostenute, tenute in vita da 
esso e dipendono da esso. 

Lo Zohar parła di Rosh de Atik, dove tutti i livelli e tutta la Luce 
di tutti i mondi si concentrano e rimangono in uno stato di occulta- 
mento. Spiega inoltre come questo Zivug puó awenire alla fine della 
correzione, cosi da riunire tutti i livelli che si manifestano uno dopo 
Taltro durante i seimila anni. Ed esso si manifestera istantaneamente. 
Nel corso dei seimila anni di esistenza del mondo, i livelli sono in uno 
stato di costanti ascese e discese, in quanto, non appena viene rivelato 
un nuovo livello, un nuovo conseguimento del Creatore, della Luce, il 
livello presente scompare. Questo awiene a causa del peccato di coloro 
che sono inferiori, i quali non possono restare sempre in questo livel> 

10 (mondo, Ołam, dalia parola Haalamah: occultamento). La completa 
rivelazione del Creatore alle Sue Creature awerra alla fine dei seimila 
anni; dunque, il mondo-occultamento cessera di esistere). 

Quindi, ogni volta che un livello scompare, scompare solamente 
dalia percezione di chi consegue un nuovo livello. In realta, questo li- 
vello ascende in Rosh deAtik e qui si nasconde, in modo che, unendosi 
agli altri livelli, si possa manifestare alla fine della correzione. 

Atik riunisce tutti i livelli che sono stati rivelati nel mondo durante i 
seimila anni e li nasconde dentro di se, finche non arrivera il momento 
del fine della correzione; Quando il liyello correggera l’ultima 

PARTE DI CIO CHE DEVE CORREGGERE E, QUINDI, NON POTRĄ PIU PEC- 
CARE. Non AVRA PIU BISOGNO di PECCARE per CORREGGERE LA PARTE 
SUCCESSIYA DELL’EG0ISM0; DUNQUE, QUEST0 LIYELLO FINALE RIMAR- 
RA PER SEMPRE E NON SCOMPARIRA. Allora, Atik riunisce tutti i livelli e 
questi si manifesteranno tutti simultaneamente. 

Ognuno ha il proprio Partzuf Atik. Come puó un uomo accelerare 

11 proprio avanzamento lungo i livelli della correzione sia in questo 
mondo, sia nei mondi spirituali? E scritto nel Talmud che un uomo 
yecchio si piega mentre cammina, come se stesse cercando qualcosa 
che ha perso. 

Un uomo yecchio e il simbolo di qualcuno che e dotato di saggezza, 
Hochma, perche, anche se non ha perso niente, egli cerca in anticipo le 
cose che puó correggere in se e cosi le trova. In questo modo, egli non 
ha bisogno che il precedente liyello di conseguimento scompaia da lui- 
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Mentre se un uomo non scopre dentro di se nuove proprieta egoistiche 
che devono essere corrette, allora il suo precedente livello scompare e 
ne inizia uno nuovo. Tuttavia, questo processo, e considerevolmente 
piu lento di queIlo che si avrebbe se Tuomo si comportasse come un 
vecchio in cerca dei propri difetti. 

Nel corso dei seimila anni, Atik e definito come irraggiungibile. Per¬ 
cie la sua testa e chiamata RADŁA (abbreviazione delle parole aramai- 
che Reisha de Lo Etiada: la “testa irraggiungibile”), mentre il nome 
Atik deriva dalia parole Ne 'etak-\so\ato da co loro che sono inferiori, 
perche non splende su di loro. E, sebbene aceumuli al proprio interno 
tutte le Luci che si manifestano da se stesso e che sono rivelate nei mon- 
di inferiori, la Luce della fine della correzione rimane comunque nasco- 
sta. Di conseguenza, dopo che ogni livello scompare a causa dei peccati 
di coloro che sono inferiori, esso sale in Rosh de Atik e li si nasconde. 

Tuttavia, Guf de Atik, dal suo Peh verso il basso, si trova dentro tutti 
gli altri Partzufim del mondo di Atzilut, cioe non e per loro raggiungibi- 
le. Dunque, rivestendosi dei Partzufim del mondo di Atzilut, Atik brilla 
attraverso di essi e dona la Luce a loro e a tutti i mondi inferiori diBYA. 
Ogni Luce che splende sulla creazione durante i seimila anni arriva so- 
lamente da Guf de Atik e non da qualche altro oggetto spirituale. 

Di solito diciamo che qualunque cosa sia presente nella Rosh di 
un Partzuf si manifesta nel suo Guf Questo vale anche rispetto a tutti 
gli altri Partzufim del mondo di AK e a tutti gli altri Partzufim in tutti 
i mondi, eccetto che nel Partzuf Atik\ Questo perche Atik rimane nel 
Tzimtzum Aleph e discende giu verso il nostro mondo. Invece, rispet¬ 
to agli altri Partzufim sotto di esso, Atik agisce come se fosse nello 
Tzimtzum Bet, nel compimento di uno speciale Zivug su se stesso, e la 
Luce discende da esso verso i mondi inferiori. 

La Luce che arriva per ridare vita ai mondi si chiama “sostenta- 
mento” o Ohr Hassadim e la Luce che giunge per stimolare la crescita 
dei Partzufim, per far diventare un piccolo Partzuf {Katnut) un grandę 
Partzuf (Gadlut), si chiama Ohr Hochma. Entrambe queste Luci hanno 
origine nel Guf de Atik. Ohr Hochma, che rende grandę il Partzuf, si 
chiama la Luce che eleva il Partzuf, in quanto la posizione distesa si 
chiama Ibur (embrione), la posizione seduta si chiama Katnut (piccolo) 
c la posizione in piedi si chiama Gadlut (grandę). 

94. Egli abbattć i due; Ariel e Moav (Moab). I due Sacri Templi 
csistevano grazie ad Atik e da esso ricevevano: il Primo Tempio e il 
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Secondo Tempio. Dopo la scomparsa di Atik^ il processo che aveva 
avuto origine dall^Alto ć cessato. Era come se li avesse colpiti e di* 
strutti. 

Solo Malchut de Malchut deve essere corretta e nienfaltro. Tutte le 
altre proprieta non hanno bisogno di essere corrette. Questa Malchut 
de Malchut e Malchut di Olam Ein ^o/Cil Mondo deirinfinito), Behina 
Dalety Nukva de ZA o Partzuf BON: la sola creazione del Creatore il 
desiderio di ricevere (il piacere) per se stessi. E questo desiderio che ha 
proYocato la rottura dei Kelim (i vasi): il peccato di Adamo. 

E tutto il lavoro dei giusti, nel corso dei seimila anni, riguarda la cor- 
rezione di Malchut, in modo che lei possa diventare esattamente com’e- 
ra prima della rottura dei Kelim e del peccato di Adamo. Di conseguen* 
za, il grandę Zivug sullo Tzimtzum Ałeph in Rosh de Atik sara rivelato. 
La Luce di questo Zivug rende Tuomo capace di selezionare e separare 
i propri desideri impuri da quelli puri e, quindi, di liberarsi per sempre 
delle forze egoistiche, impure. Questo e precisamente ció di cui scriveil 
Pro feta Isaia: “Egli sradichera la morte per sempre” (Isaia 25:8). 

Poiche Malchut, Partzuf BON del mondo Atzilut, e gia completa- 
mente corretta e non richiede alcuna ulteriore correzione, il suo Partzuf 
^OA^sale al livello del Partzuf SAG del mondo di AK. Dunque, Malchut 
consegue completamente le proprieta di Bina. 

Intanto, dopo il grandę Zivug in Atik, ma prima delPascesa del 
Partzuf BON in SAG, la Luce di Atik smette di brillare. Quindi, i due 
Templi sono stati distrutti. I due Templi sono le due Luci di Hochma: 
la Luce di AVI, Ohr Hochma di Haya che brilla nel Primo Tempio e la 
Luce di YESHSUT, Ohr Neshama che brilla nel Secondo Tempio. E 
tutta la Luce che Israele ha ricevuto da Atik scompare. 

Tutte queste distruzioni e sparizioni della Luce sono correzioni e 
punti basilari nel cammino verso la liberazione e la completa correzione. 
Non si tratta di una devastazione, ma della creazione della perfezione, 
perche sono proprio queste correzioni finał i che riportano BON in SAG. 

Poiche ogni radice e ogni fonte di tutto ció che c’e in questo mon¬ 
do, esiste nel regno spirituale e si deve manifestare una volta nel no- 
stro mondo; ogni radice spirituale deve “toccare” il suo ramo nel no- 
stro mondo e non importa quando questo contatto awiene. Nel mondo 
spirituale, ogni cosa si manifesta in base al preciso processo di causa 
ed effetto, mentre nel nostro mondo le stesse conseguenze si possono 
manifestare in un momento completamente diverso. 
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Un esempio di quanto detto e la distruzione del Primo e del Se- 
condo Tempio. Mentre questo evento si e gia manifestato nel nostro 
mondo, nel mondo spirituale awerra solamente quando sara realizza- 
ta Tultima fasę della correzione. A causa della difficolta dei concetti 
legati alla trascendenza del tempo, esamineremo questa materia in un 
altro libro. Comunque sia, teniamo ben presente che solo le nostre 
proprieta spirituali interiori possono diventare il Tempio nel quale per- 
cepiremo il Creatore e nel quale Egli dimorera per sempre! 

Alla fine della correzione, Ohr Maya e Ohr Neshama, saranno 
chiamate rispettivamente il Primo e il Secondo Tempio. Inoltre, fino 
alla fine della correzione, Ohr Haya, che e ricevuta sullo Zivug di 
Malchut e inclusa in Yesod, e chiamata Shabbat^ mentre Ohr Neshama 
echiamata Hol (i giomi della settimana). Come possiamo vedere, non 
c’e assolutamente nessun collegamento tra queste Luci e i giomi della 
settimana del nostro mondo. 


Dopo la distruzione dei Templi spirituali (la scomparsa della Luce), 
essi saranno ricreati dalPAlto attraverso lo schermo di Bina, che si chia- 
ma “Cielo”. Questo perche lo schermo del Partzuf SAG k una proprieta 
di totale misericordia, completamente priva di restrizioni nelle proprie 
azioni, poiche desidera soltanto donare e trattenersi dal ricevere Ohr 
Hochma. Dunque e al di la delT influenza di ogni restrizione e limita- 
zione. 

In conseguenza di questo Zivug, i due Templi saranno ripristinati 
per sempre e “la Luce della Luna (Malchut) sara uguale alla Luce del 
Sole (Bimy (Isaia, 30:26). La Luce di Bina, che adesso e la Luce di 
ZA (chiamato “il sole”), sara sette volte piu potente, come ZATde Atik. 
Daqui, questa Luce discendera sw AVIę, creera i primi sette giomi della 
creazione, poiche ZA (il sole) diventera come AB e conterra la Luce del 

GufdeAtik. Malchut diventera come ZA e ricevera la sua Luce, la Luce 
del sole. 


Alla fine della correzione si manifestera uno Zivug sulla stessa Mal- 
(il primitivo egoismo, ma corretto) e allora tutti i singoli Zivughim, 
che sono stati compiuti su tutte le Luci nel corso dei seimila anni (com- 
piuti non su Malchut^ ma sulla sua inclusione in Yesod) scompariranno. 

II Tempio sara ripristinato dalPAlto, perche la stessa Bina non desi¬ 
dera ricevere Ohr Hochma. E questo non succede perche essa non puó, 
jna perche non vuole. Ci si riferisce a questo livello come “nelle mani 
cl Cielo”. Per esempio, e scritto nella benedizione della luna nuova: 
La vita, che contiene il timore del Cielo e il timore di peccare”. Questa 
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vita e al di sopra dei nostri ragionamenti e dei nostri desideri: per questo 
e detto che la fede deve essere “al di sopra della ragione”, altrimenti i 
peccati continueranno a succedere. 

A Hora, un uomo non desidera niente di piu che andare avanti eon la 
fede al di sopra della propria ragione e dei propri desideri, perche teme 
di peccare. Esiste, comunąue, un Livello ancora Piu Elevato: quan(lo 
Tuomo non teme piu di peccare, poiche possiede uno schermo; peró 
anche in questo caso egli preferisce ancora procedere per mezzo della 
fede al di sopra della propria ragione e dei propri desideri, poiche desi¬ 
dera ardentemente dissolversi in Colui che e Superiore. 

La ragione della scomparsa della Luce da Guf de Atik, prima che 
queste correzioni awenissero, e che le due Malchuyot {Bina e Malchut, 
chiamate SAG ę BON) non esistono piu. Dopo il grandę Zivug di Atik, 
BONc stata annullata insieme allo schermo di SAG, poiche GufdeAtik 
contiene il collegamento tra Bina e Malchut previsto per la loro intera- 
zione durante i seimila anni. 

In seguito a questa interazione, tra Bina e Malchut si presenta un’op- 
portunita per correggere Malchut, parzialmente e gradualmente, In que- 
sto reciproco Zivug eon Malchut, che si e unita eon Bina (eon le pro- 
prieta di Bina), Atik per prima cosa crea AA e poi tutti gli altri Partzufim 
dei mondi di Atzilut e di 5K4. 

E poiche lo schermo di Malchut {Masach de BON) adesso scom- 
pare, anche lo schermo di Bina {Masach de SAG) scompare, poiche si 
sono fiisi insieme. In assenza di Malchut e dello schermo, questo Zmg 
si ferma e tutta la Luce del Guf de Atik, che emana da questo Zivug sul 
reciproco schermo di Malchut e di Bina, scompare. Perció e scomparsa 
tutta la Luce che e discesa dal suo Gw/(chiamato i Templi). 

In Rosh de Atik si ha uno Zivug su Malchut dello Tzimtzum Aleph. 
Lo schermo di Malchut, dopo essersi fiiso eon Bina e dopo essere esi* 
stito per seimila anni, scompare. In questo modo, scompare anche la 
Luce. Malchut deve ancora salire in SAG per ricevere la sua perfezione, 
perche ancora non c’e una nuova Luce. Questa completa assenza di 
Luce si chiama “distruzione”. Malchut riceve allora la Luce di >417 e i 
mondi di ^L4 si uniscono eon il mondo di Atzilut. 

95. E il Sacro Trono {Malchut) h caduto. Cosi scrisse il profeta 
Ezechiele: ^lo sono in esilio”, intendendo dire che il livello chiama' 
to “lo”, che i Malchut^ ^ in esilio. Perchś? “Lungo il fiume Kevar^’ 
Kevar (giś) i il fiume che era giś esistito, ma che ora h scomparso. 
Com’^ scritto: “11 fiume k distrutto e asciugato”. £ stato “distrut- 
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to” nel primo Tempio e “asciugato” nel secondo. Dunque 6 scritto: 
“Egii li colpi e li distrusse entrambi, Ariel e Moav”. Moav (o MiAv) 
significa “dal Padre Celeste”. Essi furono tutti distrutti da Lui e 
tutta la Luce che brillava su Israele scomparve. 

La parola Kursa, che deriva dalia parola Kisse (Trono) o Kissuy (co- 
pertura), indica la combinazione delle proprieta di Malchut e di Bina, 
che porta alla discesa della Luce in BYA durante i seimila anni. II Sacro 
Trono e caduto, perche lo schermo di Bina {Kisse) e stato annullato, 
com’e detto, “lo sono in esilio” dove “lo” indica Malchut. 

Lintero complesso spirituale e strutturato come una scala, in cui, 
Malchut del Partzuf Supeńore diventa (discende in) Keter della parte 
inferiore. Tutto ąuesto e indicato anche nei nomi: Malchut e chiamata 
“lo” {Ani = Aleph-Nun-Yod) e Keter e chiamata “no” {Ein = Aleph- 
Yod-Nun), poiche e completamente inraggiungibile. Solo quel poco che 
e percepito dentro Malchut puó essere conseguito; dunque, essa e chia¬ 
mata “lo”. 

Solo Malchut del Partzuf Superiore agisce come un collegamento 
tra i Partzufim: la Parte Superiore compie uno Zivug sulla sua Malchut, 
crea OhrHozer e riceve (riveste) la Luce Superiore al proprio interno; 
poi Malchut della Parte Superiore discende verso il Partzuf inferiore 
sotto forma di Ohr Hozer. Questo stato, in cui la Parte Superiore si ri- 
veste in quella inferiore, si chiama Tesilio della Parte Superiore, poiche 
da esso scompare lo Zivug eon la Luce Superiore e la Luce Superiore 
scompare da tutti i Partzufim. E il fiume si asciuga: lo schermo che e 
stato corretto si chiama il “fiume”, perche provoca la discesa della Luce 
Superiore verso coloro che sono inferiori. 

E adesso che lo schermo (il fiume) scompare, anche la discesa del¬ 
la Luce Superiore scompare. La distruzione del fiume nel Primo Tem¬ 
pio proYoca la scomparsa di Ohr Maya; il fiume nel Secondo Tempio 
si asciuga e Ohr Neshama svanisce insieme a esso. II fiume nel Pri¬ 
mo Tempio e distrutto perche lo Zivug in AVI s\h fermato; la Luce di 
YESHSUT e esaurita e il fiume nel Secondo Tempio si asciuga. 

La fonte di Ohr Haya e di Neshama e Aba, chiamato il “Padre Ce¬ 
leste”, perche egli splende in ZA, chiamato “il Cielo”, eon la Luce che 
eieva ZON in YESHSUT (il Secondo Tempio) t m AVI (il Primo Tem¬ 
pio). Poiche la Luce smette di brillare dal Guf de Atik, tutta la Luce che 
discende su Israele scompare. Questo si riferisce non solo alla Luce dei 
due Templi, ma a tutta la Luce che brilla su Israele, inclusa Ohr VAK e 
la Luce nei mondi di BYA. 
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96. In seguito, Egli discese e colpi il leone. AUMnizio, quando 
questo fiume faceva scendere le proprie acque, Israele si trovava in 
uno stato di perfezione, perchć portavano ofTerte, facevano sacrificj 
per espiare i peccati e salvare la propria anima. Allora rimmagine 
di un leone discese dalFAlto ed essi lo videro suiraltare mentre cal- 
pestava i corpi dei sacrifici, dWorandoli e tutti i cani (tutti quelliche 
calunniano Israele) ammutolirono. 

11 fiioco che consuma i sacrifici deposti sulPaltare del Tempio somi- 
glia a un leone; e come un leone ąuesto fiioco che sovrasta i sacrifici 
(Talmud, Yoma, 21:2) brucia i sacrifici deposti dai figli di Israele. Peró, 
questa e un’immagine materiale che un uomo comune puó percepire 
nel nostro mondo. 

Ma noi seguiremo un’analisi piu elevata e ci staccheremo da que- 
sta immagine materiale; spiegheremo Tazione nel mondo spirituale 
cui ąuesto linguaggio effettivamente si riferisce. Tutti i linguaggi usati 
nella Torah, incluso ąuello che descrive Timmagine aląuanto materia¬ 
le di un sacrificio, parlano solamente di azioni spirituali. 11 linguaggio 
piu preciso per descrivere ąueste azioni e il linguaggio della Kabbalak 
Tuttavia, ąuesto linguaggio e chiaro solamente per coloro che sono sa- 
liti nei mondi spirituali e vedono entrambe le radici, cioe gli eventi 
che si manifestano nei mondi spirituali, cosi come le loro conseguenze 
materiali. 

Prima che la Luce di Atik scomparisse, ąuando la Luce Superiore 
splendeva ancora su Israele, come un fiume che riversa le proprie ac- 
ąue, Israele si trovava in uno stato di perfezione: attraverso i sacrifici, 
Israele innalzava la propria MAN (richiesta), evocando cosi uno Ziwg 
sul proprio schermo e la MAD (la Luce, Tabbondanza) discendeva su 
di esso. In conseguenza a ąueste azioni, Israele cresceva sempre piii 
vicino al Padre Celeste e tutte le forze impure si allontanavano da lui, 
perche Israele purificó le proprie anime, e la purificazione significa al- 
lontanarsi dalie forze impure (desideri), cosi come un vestito sudicio 
viene pulito dalia sporcizia. 

Infatti, la parola ebraica che sta per sacrificio, e Korban e deriva dal¬ 
ia parola Karov (vicino). Dunąue, sacrificio indica un uomo che strappa 
una parte del proprio intimo egoismo animale per il bene di awicinarci 
sempre di piu al Creatore. Questo e ció che porta Israele a essere piu 
vicino al suo Padre Celeste. 

E poiche Israele si trovava nella perfezione e aveva innalzato MA^ 
per il piacere del solo Creatore, la sua MAN era ascesa in Bina. La Luce 
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^ chiamata Ohr Hassadim e la sua forma ricorda Timmagine di 
* leone, come la proprieta della dazione, Hesed. Ció significa che il le- 

-Bina riceve i desideri buoni e le azioni positive di Israele. Abbiamo 
visto come Bina utilizzi la preghiera-M4A di Israele: Ohr Hassadim 
discende da Bina su ąuesta MAN, come un leone che calpesta la sua 

preda (M4A0 e poi la divora. 

II leone che divora la sua preda rappresenta Paspetto principale di 
un sacrificio, in ąuanto indica Tinnalzamento della preghiera-M4A per 
rafforzare lo schermo e creare OhrHozer. E poiche Tintensita della Ohr 
Yashar chc si riceve e determinata dalPintensita (altezza) di Ohr Hozer 
che crea lo schermo, ne segue che Pesistenza e la crescita di Ohr Yashar 
dipendono da OhrHozer. Maggiore sara OhrHozer, maggiore sara Ohr 
Yashar che discende dalPalto. 

In altre parole, nella misura in cui ogni uomo desidera “donare”, egli 
richiama una corrispondente risposta dalPAlto, dalia radice della pro- 
pria anima. E proprio come succede nel nostro mondo, dove la vita e la 
forzadi un essere vivente dipendono dalia sua nutrizione (perche senza 
nutrimento morirebbe), cosi la Luce Superiore dipende dalia Luce che 
eriflessa dalio schermo. E quando questo riflesso s’interrompe, la Luce 
Superiore scompare dal Partzuf, cioe Puomo smette di percepirla. 

La Luce Superiore discende da Bina come Ohr Yashar (chiamata “il 
leone”), cioe, sotto forma di “dazione”, in base alla natura di Bina. E 
ruomo vede (sente!) come Ohr Yashar si rivesta di Ohr Hozer, che sale 
dal suo sacrificio (rifiuto delPegoismo), il nutrimento del leone. 

11 leone divora la sua preda e quindi cresce: la misura della perfe- 
zione di Israele e della loro capacita di offrire dei sacrifici, di “donare”, 
detennina Pintensita della sua preghiera-M4Ae della forza eon la qua- 
le Ohr Yashar colpisce lo schermo, il quale riflette la Luce Diretta (il 
piacere) dal basso verso Palto eon tutta la sua Potenza. Inoltre, il tutto 
awiene eon un sentimento di grandę timore: infatti, cosa succederebbe 
se lo schermo non riuscisse a riflettere la Luce e i desideri di godere la 
Luce di questo Precetto in modo egoistico? 

E ąuesto e precisamente il lavoro che occorre farę. Si chiama “fede 
al di sopra della ragione”, poiche la fede deve essere posta al di sopra 
della propria ragione (egoismo) e del proprio intelletto. Diversamente, 
coloro che si sentono abbastanza fiduciosi di poter avanzare nei limiti 
della propria natura, sono chiamati “sacro immobile”; sono esseri puri 

e inanimati, poiche questa e la causa che impedisce loro di crescere 
spiritualmente. 
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Perció, se Taltezza di Ohr Hozer e grandę, essa e definita come un 
leone che di lania e divora la sua preda come fa un vincitore, perche essa 
sale a un livello spirituale piu elevato grazie agli sforzi di colui che e 
inferiore (Puomo). 

La forza impura, il desiderio egoistico di ricevere piacere, si chiama 
‘Ml cane”, com’e scritto: “La sanguisuga ha due figlie (che chiedono): 
dammi, dammi:” (Proverbi, 30:15). Esse ringhiano come un cane e pre- 
tendono (di ricevere) sia ąuesto mondo sia 1’altro. E per ąuanto Colui 
che e piu Elevato sale, cosi questa forza impura, che si chiama Klipa^ 
diventa piu forte. E la sua parte piu forte corrisponde a Ohr Yechida 
(opposta al leone che divora la sua preda). 

II leone rappresenta la misericordia e la dazione, la volonta di non 
ricevere nulla per se stessi. Com’e scritto ne L’Etica dei Padri, 95. “U 
Chassid, colui che e giusto e misericordioso, dice, ‘Ció che e tuo e 
tuo e ció che e mio e tuo’”, cosi la forza impura (il cane) e completa- 
mente orientato alla ricezione e non ha alcuna aspirazione alla dazione. 
Come e detto nel Talmud {Bava Batra, 10:2), “I giusti nelle nazioni del 
mondo: tutta la loro misericordia e per loro stessi soltanto”; dunque, 
essi sono connessi alla forza impura del cane. In nessun caso ąueste 
parole dovrebbero essere interpretate letteralmente, in quanto, come 
e stato piu volte spiegato, tutta la Kabbałah parła solo del prototipo 
delLuomo. Israele e la propria aspirazione interiore verso il Creatoree 
Goy (il gentile) indica Tegoismo indipendentemente da (e senza alcuna 
relazione eon) la propria origine. Riportate tutto questo a quanto detto 
sopra a proposito dei Templi materiali e spirituali, dove non c’e alcuna 
connessione tra le pietre e gli oggetti spirituali. Spesso non e chiaro a 
chi e airinizio del cammino come mai Taltruismo sia una proprieta del 
leone, mentre il cane, un animale fedele, e considerato come la radice 
delLegoismo e delPimpurita. 

E perció detto che, quando Israele era perfetto, acquistó la proprieta 
del leone e tutti i cani lo lasciarono farę, perche esso diede a Malchut 
la forza di innalzare Ohr Hozer a grandi altezze (divoró la sua preda, 
come un vincitore) e la forza impura, come un cane, aveva paura di 
awicinarsi e si nascose per paura del leone. 

97. 'Dittayia, quando i peccati aumentarono, egli scese ai livelli 
inferiori e uccise il leone. Questo awenne perchć il leone rifiuto 
di lasciare la propria preda come prima, fu come se egli lo avesse 
ucciso. Perció, egli colpi il leone e lo gettó in una buca, verso U 
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parte Maligna (in base alla sua comprensione). La Parte Maligna 
vide tutto questo e mandó un cane a divorare i sacrifici che erano 
sull’altare, al posto del leone. Qual e il nome di questo leone? Qual 6 
j| soprannome del cane? Baladan h il suo nome; Baladan e formato 
dalie parole Bal-Adam, dove la lettera Mem h sostituita dalia lettera 
Sun^ in quanto egli non e per nulla un essere umano, ma un cane, e 
il suo volto e come una museruola per il cane. 


“Egli” si riferisce a Benayahu Ben Yehoyada Ben Ish Chai, Rav Pa- 
alim u Mekabtziel, nel quale il livello di Atik, tutta la Luce, splende 
tutta allo stesso tempo. A causa della scomparsa degli schermi di Mai- 
chut{BON) e Bina (SAG), Israele inferiore non poteva piu innalzare la 
preghiera-M4A(il desiderio di “donare”, lo schermo, il nutrimento del 
leone). Lo Zivug si fermo e la Luce Superiore (il leone) scomparve nel la 
sua Radice in Alto. 

“Lo getto in una buca”: la radice del desiderio di ricevere per il 
proprio bene e negli occhi, come dice Rashi: “L’occhio vede e il cuore 
arde dal desiderio” (La sezione settimanale Shlach). Questo desiderio 
di ricevere per se stessi e chiamato “la buca vuota e senz’ acqua” (Ge- 
nesi, 37:24). La Luce Superiore non la colma. Sebbene sia vuota, non e 
comunąue meritevole di essere un vaso per la Luce, come e scritto: “Tu 
e lo non possiamo abitare nella stessa dimora (Talmud, Suta 5). 

Dunąue, il leone fu gettato in una buca, poiche fu colpito davan- 
ti agli occhi delLimpura forza egoistica, chiamata “la buca vuota e 
senz’acqua”. E queste buche adesso emergono dai loro nascondigli e 
rivelano ii loro potere, al posto del leone appare un cane ringhioso. 

ZA-MA = 45 e chiamato Adamo = Aleph + Dalet + Mem = 1 + 4 + 
40 = 45, ąuando riceve la Luce da Bina. La proprieta di Bina e la dazio- 
ne, Infatti, e scritto: “Uomo e il tuo nome” (Talmud, Yevamot, 61), que- 
ste parole si riferiscono solamente a coloro che conseguono la proprie¬ 
ta della dazione, mentre non si riferiscono agli altri, dei quali e detto: 
“Anche la loro misericordia e solamente per il loro vantaggio” (Talmud, 
Bava Batra, 10:2) e sono perció chiamati Baladan (Bal-Adam). 


98. In un giorno di neve, nel giorno in cui le sventure scendono 

dalia Corte Divina Superiore, h scritto: “la sua casa non temera la 

neve”, cioe la Corte Divina, chiamata “neve”. Perche la sua casa e 

rivestita due volte e puó resistere a un fuoco potente. Cosi dice il 
libro. 
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La Severita, il giudizio (Din) e le restrizioni imposte sulPuso delPe- 
goismo nella parte maschile sono chiamati “neve”, che trae origine dal¬ 
ia Corte Divina. Queste restrizioni sono molto potenti, ma sono miti- 
gate al di sotto dello Chazeh, dove Malchut le riceve. Nukva descrive 
queste restrizioni nel modo seguente: “Circondami di rosę” (Cantico 
dei Cantici, 2), riferendosi ai due ftiochi: il Superiore, Bina, e Tinferio- 
re; il suo stesso Malchut. 

Malchut, dopo aver acquisito questi due fuochi, indebolisce la 
durezza della fredda neve eon il proprio fiioco. Cosi e scritto in Shir 
HaShińm (Cantico dei Cantici), che la sua casa non temera la neve (la 
Corte Divina), cioe le restrizioni imposte sulla parte maschile, perche 
la sua casa e rivestita due volte. In altre parole, la neve Taiuta, invece, 
a sopportare il calore del fuoco. E solo adesso che lo schermo e lo Zi- 
vug non ci sono piu, cosi come i due fuochi, le restrizioni della neve 
ritomano. 

99. Gosa c'e scritto dopo? “Ed egli colpi un Egiziano’’. Queste 
parole si riferiscono a un segreto: ogni volta che Israele ha pecca- 
to, il Creatore si d nascosto e ha limitato la possibilit^ che Israele 
ricevesse tutto il bene e tutta la Luce che Lu i faceva brillare su di 
esso. “Egli colpi un Egiziano”. “Egli” si riferisce a Mose, la Luce 
che brilla su Israele. Perche egli era nato in Egitto, li era cresciuto 
e aveva conseguito la Luce Divina. 

La Torah non parła delPuomo, ma della Luce che e scomparsa e che 
si e nascosta. Infatti, ció e definito come “ammazzare”. La grandę Luce 
eon la quale Mose brillava su Israele se n’e andata. E questa Luce e 
chiamata “EEgiziano”, perche Mose era nato in Egitto, li era cresciuto 
e aveva conseguito la grandę Luce Divina, la Luce che liberó Israele 
dair Egitto. 

100. L^uomo dello specchio. E scritto, lo specchio e Puomo, ed 
ć anche scritto, un uomo Divino, il marito di quello specchio, della 
gloria del Creatore, Malchut. Perche eon questo livello egli meritó 
di governare Pintero territorio come desiderara: qualcosa che nes- 
suno ha mai eguagliato. 

La differenza tra Mose e gli altri profeti e che Mose e la fondamenta 
di ZA, poiche egli costruisce e passa la Luce da Z4 a Malchut, mentre 
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1 ^uj.| profeti sono la fondamenta di Malchut e da ella ricevono. Cosi 
di lui e scritto: “Uomo Divino”, il marito di Malchut, chiamata “la gran¬ 
dezza del Creatore”. E perche Mose e chiamato il marito di Malchut? 
Perche egli ha conseguito il livello di ZA e dona la Luce a Malchut. 
Perció e scritto che i suoi conseguimenti superano quelli di chiunque 
altro poiche gli altri profeti ricevono da Malchut e perció sono da essa 


dominati. 

Colui che consegue Malchut riceve da lei. II livello chiamato Mose 
significa che chi lo consegue dona la Luce a Malchut, invece che rice- 
vere da lei. Dunque, come ci si arriva? Che possibilita ha un uomo di 
innalzarsi al di sopra di Malchut se tutte le nostre anime nascono da lei 
edesistono nei mondi di BYAl Ció sta a indicare lo stato di ascesa al di 
sopra di Malchut ed e cosi che Mose ascende in Bina. 


101. Questo e il bastone del Creatore che e stato consegnato a 
lui, come e scritto, ‘‘Con il bastone del Creatore nella mia mano’’. 
Questo e il bastone che h stato creato la sera del sesto giorno della 
creazione, prima dello Shabbat, E il Suo Santo Nome e contenuto 
in esso. Con questo bastone Mose compi il suo peccato colpendo 
la roccia due volte. II Creatore gli disse: ‘^Mose, non e per ąuesto 
scopo che ti ho dato il Mio bastone; dunque, d’ora in avanti, non 
Sara piu tuo”. 


Le parole “sera” e “crepuscolo” indicano lo stato in cui la durezza 
di Malchut e mitigata dalia proprieta di Bina, al punto che diventa im- 
possibile distinguere Malchut da Bina. Questo succede perche, durante 
lo Shabbat, Malchut sale in AF/ e diventa Bina. Peró, al crepuscolo 
dello Shabbat, Malchut non e ancora in Bina, ma non e piu Malchut 
(tutto ció che e detto nel libro parła solo delle proprieta degli oggetti 
spiritiiali, perche nei mondi spirituali non esiste nulla tranne i desideri; 
solamente nel nostro mondo i desideri prendono forma attraverso gli 
oggetti materiali). 

Infatti, e detto che al crepuscolo sono State create dieci cose, in cui 

non c’e distinzione tra le cose stesse e le loro origini, Bina o Malchut, 

perche la stessa Malchut non mostra alcuna distinzione. E questa e la 

proprieta del bastone che fii creato al crepuscolo, alla vigilia del primo 

Shabbat del mondo. Dunque, esso possiede la sacra (speciale) proprieta 

del nome del Creatore, un*allusione alle proprieta di Bina, dalie quali 

discende la santita (raltruismo). E Malchut e pronta per ricevere questa 
santita. 
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E queste due proprieta di Bina e di Malchut sono contenute nel ba- 
stone del Creatore, assolutamente indistinguibili Puna dalPaltra, perche 
sono State create al crepuscolo. Quindi, eon Paiuto del bastone, cioe, 
per mezzo del la proprieta che unisce Malchut eon Bina^ a Israele pos- 
sono essere portate tutte le fortunę, le nieraviglie e tutta la Luce, perche 
questa e la ragione che sta dietro la discesa della Luce da Bina in Mal¬ 
chut. Con Paiuto di questa proprieta (il bastone), Mose meritó Pascesa 
in Bina, fino al livello di “uomo Divino”. Perció il bastone e chiamato 
il bastone del Creatore, secondo il nome di Bina. 

Malchut e chiamata Tzur (roccia) e, dopo essere ascesa in Bina, lei 
e chiamata Sela (un altro nome che indica roccia). Lo Zivug interiore in 
ZON (ZA e Malchut) nello stato della sua ascesa \nAVI, quando Nuha 
usa i Kelim di Ima, e chiamato “discorso”. Lo Zivug estemo in ZOhl, 
quando si trovano nel loro posto preciso, e chiamato lo "‘Zivug de Ha- 
kaa"' (lo Zivug attraverso il colpo di contatto). 

E dunque scritto a proposito di Mose nella sezione settimanale della 
Torah Bashalach: “Colpirai la roccia (Tzur) e da essa uscira Pacąua” 
(Esodo, 17:6), in quanto lo Zivug de Hakaa awiene con la stessa Mal¬ 
chut. Peró, nella sezione settimanale Chukat, e scritto: “Parła alla roccia 
davanti agli occhi di tutti ed essa ti dara Pacqua (Bamidbar, 20:8), qui 
la “roccia” e in Bina e lo Zivug compiuto al suo interno si chiama “di¬ 
scorso”. 

E qui si trova il peccato di Mose: egli colpi due volte; in aggiunta al 
primo colpo alla roccia, Tzur, egli colpi Sela, che evita il colpo, ma che 
ha solamente lo Zivug sotto forma di discorso. Poiche non c’e alcuna 
distinzione nel bastone del Creatore e non e chiaro se riguardasse Mal¬ 
chut o Bina, egli lo usó anche con Sela-Bina. E il Creatore gli disse che 
il bastone gli era stato dato per essere usato con Tzur, ma non con Sela. 

102. AlPimprowiso Egli discese verso di lui con gran severita e 
strappó il bastone dalia mano delPEgiziano, da quel momento in 
avanti il bastone gli fu tolto e gli fu tolto per sempre. Ed egli ne fu 
ucciso: a causa del peccato per aver colpito la roccia con il bastone, 
egli mori senza entrare nella Terra Santa. E ąuella Luce fu nascosta 
a Israele. 

E gia stato ricordato nelPArticolo 94 che, in conseguenza del grandę 
Zivug in Atik, solamente BON doveva scomparire e non SAG, perche 
BON poteva essere immediatamente innalzato e diventare per sempre 
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come SAG. lnvece, mentre SAG e BON si univano insieme, SAG scom- 

pariva insieme eon 50M 

La Luce di Mose scomparve da Israele per la stessa ragione: poiche 
egli commise un peccato anche piu grandę, colpendo Sela e danneg- 
giando in questo modo Tunione di BON e SAG. Cosi, su di lui ricadde 
un duro giudizio, che si riferisce alla scomparsa della Luce di SAG. In 
yerita, qui SAG non e piu collegata eon BON in nessun modo e Tannul- 
lamento di BON non ha alcuna influenza su SAG. 

Questo e il significato di ció che e scritto nei Saimi: “Egli ricordava 
coloro che trascinano delle assi in un boschetto di alberi, mentre adesso 
tutti i suoi omamenti sono frantumati eon accette e asce” (Salmi, 74:5). 
Quando Malchut sale in Bina e si corregge, diventa come un “boschetto 
di alberi”, perche anche SAG e annullato dalPunione eon BON, Tascesa 
di Malchut, come se fosse colpito eon “accette e asce”. 

Cosi e scritto che il bastone fu tolto alLEgiziano e non gli fu piu 
restituito, in quanto il bastone si riferisce a Malchut. Quindi la Luce 
scoinparve per sempre, perche BON, in seguito, si rinnova e diventa 
SAG per sempre. Dunque, non e piu necessario usare il bastone per 
colpirlo. 

A questo proposito e scritto che egli fu ucciso dalio stesso bastone, 
perche, se fosse stato attento e lo avesse usato solamente una volta, 
colpendo Tzur e non Sela, SAG non sarebbe stato annullato insieme a 
BON ed egli non sarebbe morto. Invece, sarebbe stato immediatamente 
innalzato in SA G. 

Questa e la ragione per cui e scritto che Mose non sarebbe potuto 
entrare nella Terra Santa, Israele, poiche Israele e BON nello stato di 
ascesa in ed e chiamato la Terra Santa, perche su di essa splende 
la Luce di Bina. Tuttavia, fino a ąuando non arriyera la fine della cor- 
rezione, ci saranno ancora ascese e discese, che causeranno distruzioni 
(la Luce che scompare) e rivelazioni (la Luce che splende). Ma alla fine 
della correzione, BON rimarra costantemente alPinterno di SAG come 
Eretz Israel e da qui non ci sara piu alcun esilio. 

103. “II piu rispettato dei trenta” si riferisce alla Parte Superio- 

re che riceve dalP Alto e passa ció che riceve verso il basso, e colui 

che riceve e awicina. Peró, egli non va dai primi tre, ma sono loro 

ad andare da lui e a donargli eon tutto il loro cuore, egli non va da 
loro. 
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GAR {HBD) sono chiamate i “trenta”, poiche ognuna delle tre Se- 
firot HBD e composta da dieci Sefirot. La loro Luce brilla nel corso di 
tutti i seimila anni. Uanima di Benayahu appare dal grandę Zivug di 
Atik che accumula tutti gli Zivugim dei seimila anni. Infatti e chiamato 
Rav Paalim (che compie molte azioni) e Mekabtziel (che riunisce ogni 
cosa in un solo MwcWo-Partzufy chiamato Benayahu Ben Yehoyada), 

Perció, egli riceve la Luce di tutte le Divine Trenta, che scende nella 
sua anima. In verita, egli e fatto da singoli Zivugim, che si sono manife- 
stati nel corso dei seimila anni, che egli unisce in uno solo. E, sebbene 
essi gli diano eon tutto il loro cuore il meglio delle loro proprieta, egli 
non puó ancora awicinarsi a loro e quindi ricevere da loro. Questo 
perche la scomparsa dello schermo in ZON fa scomparire lo schermo 
anche in SAG. Dunque, egli non puó andare da loro, innalzare una pre- 
ghiera-A^Ye ricevere quindi di piu da loro. 

104. Nonostante non fosse considerato uno di loro, Davide udi il 
significato che non si e mai diviso dal cuore, perche essi non posso- 
no essere mai separati. Davide fece attenzione eon tutto il proprio 
cuore, ma lui non fece attenzione a Davide. Poiche attraverso le 
suppliche, gli inni e la misericordia che la luna offre al sole, la luna 
awicina il sole a se in modo da poter essere insieme. 

Davide e Malchut; Malchut deriva dalia parola Melech (il Re). Per¬ 
cie, Davide e Re, in quanto le sue proprieta sono le proprieta di Mal¬ 
chut (il regno). Questa e la quarta gamba (il sostegno) di GAR. Infatti 
e scritto che, sebbene egli non possa stare insieme ai trenta (GAR), egli 
aderisce comunque a queste proprieta e non se ne separa mai. 

Questo awiene in considerazione del fatto che Pintera perfezione 
di Malchut e rivelata a lui, poiche essa trae origine dal grandę Ziwg 
di Atik che distrugge tutte le forze impure di BON, come e detto: “Egli 
distrugge il małe per sempre”. 

Perció, Davide aveva deciso di non famę mai di nuovo, perche e la 
sua perfezione. Peró, Benayahu Ben Yehoyada non fece attenzione a 
Davide, poiche Davide e il quarto sostegno di GAR. Dunque, e come 
se egli non fosse in grado di ricevere da GAR. E poiche egli non puó 
ricevere da Davide, egli non gli presta attenzione. 

Con Taiuto della preghiera-M4A^di Malchut (chiamata Se 'ara-ven- 
to di tempesta) che e innalzata a ZA (chiamato “Cielo”), Malchut, grazie 
agli inni, alle suppliche e alla misericordia, riceve la Luce delPanimadi 
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Benayahu Ben Yehoyada, che e perfezione assoluta, e si unisce a essa 

pertuttaTetemita. 

105. Rabbi Elazar e Rabbi Aba caddero eon il capo davanti a lui, 
ma poi non riuscirono piu a vederIo, allora si alzarono e andarono 
jn ogni direzione, ma non riuscirono piu a vederlo. Si sedettero, 
piansero e non riuscivano nemmeno a parlare tra di loro. Allora 
Rabbi Aba disse: “E vero ció che abbiamo imparato, che la Torah 
accompagna i giusti nel loro cammino. I giusti delEaltro mondo 
vanno da loro per rivelare loro i segreti della Torah. E questo do- 
veva essere Rabbi Hamnuna-Saba, che e venuto da noi dalEaltro 
mondo per rivelarci questi segreti. Ma prima che potessimo rico- 
noscerlo egli e syanito nel nulla”. Si alzarono e volevano condurre 
avanti i loro asini, ma non poterono. Cercarono piu volte di sprona- 
re gli asini, ma essi non si mossero. Si fecero prendere dalia paura e 
lasciarono li i loro asini. E ancora oggi questo luogo e chiamato ‘41 
luogo degli asini”. 

Poiche essi non potevano sopportare una Luce di una tale potenza, 
che fu rivelata loro dopo che flirono loro svelati i segreti, essi caddero 
{Katnut) e poi si alzarono (Gadlut), poiche la Luce era cosi insostenibi- 
le. Dopo che ebbero meritato di ricevere da essa questo grandę livello, 
questa Luce scomparve alTimprowiso e non ricomparve, ed essi non 
poterono piu raggiungerla di nuovo. Dunąue, essi piansero (un genere 
di Katnut) per il grandę dolore di aver perso un conseguimento cosi 
elevato e non riuscirono a parlare (assenza dei Kelim). 

Lamarezza della perdita fece capire loro che si trattava del livello di 
Rabbi Hamnuna-Saba stesso e non di uno inferiore, come avevano er- 
roneamente pensato. Le forze che avevano ricevuto dalPanima di Rabbi 
Hamnuna-Saba sono chiamate “gli asini”, eon le ąuali essi potevano 
innalzare preghiere-A£4A^, la richiesta di conseguire i Livelli Piu Ele- 
vati, Haya e Yechida. 

In altre parole, Tanima e forza spirituale della Luce: la forza trai- 
nante di un asino, che aiuta a superare i desideri egoistici e a muoversi 
da un posto alPaltro nel mondo spirituale, verso un Livello Piu Ele- 
vato. Innalzare una preghiera-M4A^ significa percepire cosa manca e 
cosa c e bisogno di conseguire: il lavoro delPuomo sta tutto qui. 
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Questo e il lavoro dell’anima di un giusto: aiutare ruomo sollevan- 
dolo al di sopra del proprio asino (egoismo) e prendeme le redini (tiran- 
dolo) per illuminargli (dare forza) il percorso dei giusti. E poi, ąuando 
il suo compito e stato completato, quest’anima scompare, anche se a 
loro sarebbe molto piaciuto continuare ad ascendere e cavalcare i loro 
asini; cioe, essi avrebbero desiderato innalzare nuove preghiere-M4iv 
per poterlo raggiungere ancora una volta. 

Invece, essi non avevano piu la forza per innalzare le loro preghie- 
xe-MAN. Cosi ftirono presi dalia paura, lasciarono i loro asini dove si 
trovavano e questo luogo fu poi chiamato “il luogo degli asini”, perche 
essi non potevano piu usarli. 

106. Rabbi Elazar cominció a parlare: quanto e grandę la 

Tusk bonta, che Tb Thai tenuta nascosta per coloro che Ti temono! 
(Salmi, 31:20). Quanto e infinita la bonta che il Creatore river$e- 
r^ suU^umanita in futuro, su coloro che temeranno il peccato, sui 
lodevoli giusti che studiano la Torah^ quando giungono al Mondo 
Superiore”. 

Le parole “grandę bonta” si riferiscono a Gadlut, il conseguimento 
della Luce di GAR. Poiche la base del Partzuf e la sua VAK, cioe la 
quantita di Luce necessaria per la sua esistenza, che e ricevuta dalio 
Zivug di ztK/, il quale compie questo Zivug ed emette la Ohr Hassa- 
dim, necessaria per il sostentamento dei mondi. Tutta la Luce in piu, 
necessaria per Tesistenza, e chiamata GAR o Ohr Hochma, la grandę e 
piacevole Luce aggiuntiva. 

Questa Ohr Hochma, la Luce di GAR, trae origine da Bina, che e 
chiamata “il mondo a venire”, ed e rivestita in Ohr Hassadim che emer- 
ge dalio Zivug della Sefira Yesod {Chai Olamim, la vita dei mondi) e da 
qui discende sui giusti che temono di peccare. 

Lo Zivug di AVI, quando si trovano al livello di Bina, dona Ohr 
Hassadim a ZA per il sostentamento dei mondi. Tuttavia, quando AVI 
salgono in AA e generano nuove anime attraverso il loro Zivug, que- 
sto Zivug non e costante, poiche emette una Ohr Hochma chiamata “le 
nuove anime”. 

107. II nome "grandę bontś” puó essere anche descritto come 
il nome contenente tutti i segreti della saggezza Divina che discen- 
dono da ZA in Malchut un grandę albero, chiamato ZA o 
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rande, forte) e c’e un piccolo albero, Malchuty che cresce dal pri¬ 
mo £ d primo viene innalzato fino al massimo firmamento. 

Oltre al conseguimento della Luce di GAR, c’e anche la parte inte- 
riore della saggezza Divina, eon i suoi segreti, che vengono rivelati nel- 
loZ/vwgdi Atik al completamento dei seimila anni, cioe, alla fine della 
correzione. MA indica il mondo inferiore, Malchut. L’albero grandę e 
forte e ZA nello stato di ascesa nel Partzuf AB, poiche, in questo stato, 
esso riceve Ohr Hochma, e Hochma indica la forza (non “ragione/for- 
za” ma la forza di Ohr Hochma sta nel fatto che essa permette alLuomo 
di andare contro la propria ragione, contro il comune modo di pensare, 
in base la principio della fede al di sopra della ragione). 

Quando ZA si trova al proprio posto, e chiamato semplicemente “un 
albero”, in quanto manca di Ohr Hochma e ha solamente VAK, Ohr 
Hassadim. Anche Malchut e chiamata albero e cresce insieme a Z4; 
TA sale in Aba, fino alle massime altezze, al Divino Firmamento: AtiL 

108. La “grandę bont^’’ e la Luce che e stata creata il primo 
giorno della creazione e nascosta per essere riyelata in futuro ai 
giusti delFaltro mondo. 1 'Rioi semi, le l^e azioni sono il Giardino 
Divino delPEden, che il Creatore ha creato eon le Sue azioni. 


La Luce che e stata creata il primo giorno della creazione e la Luce 
grazie alla quale Adamo vide da un capo alFaltro del mondo. Nella 
Torah la parola “Luce” e usata cinque volte nella descrizione del primo 
giorno della creazione. Questa Luce e intesa per i giusti nel mondo a 
venire, in quanto e nascosta in Yesod de Aba q in Yesod di Ima, che sono 
chiamate, rispettivamente, “la giustezza” e “la giustizia”. 


In ebraico, le parole 7zezfeA:-giustizia e rza<i/A:-giusto/meritevole 
hanno la stessa radice. Questo nome viene dato a colui che consegue il 
dominio del Creatore e vede che il Suo dominio e giusto; cosi egli giu- 
stifica tutte le azioni del Creatore ed e, perció, chiamato giusto. L’altro 
significato della parola “giusto” si riferisce alFuomo che crede che il 
Creatore sia giusto, perche nella spiritualita Tuomo prende il nome del 
livello che ha raggiunto. Se Fuomo consegue che il Creatore e giusto 
ncevendo questa consapevolezza dal livello verso il quale sta ascenden- 
do, allora viene gia chiamato eon il nome di tale livelIo. 


Ohr Hochma puó essere ricevuta solo in “rivestimenti preziosi”, 
c iamati giustezza e giustizia, cioe solo eon queste intenzioni. II passo 
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scelto sopra riguarda un’azione aperta che prevede una diffusione illj. 
mitata della Luce, come sara dopo la fine di tutte le correzioni. Nella 
Torah, ąuesto stato e chiamato “II Divino Giardino deirEden”. 

Intanto, solo coloro che sono giusti perfetti e completi, le anime 
di Benayahu Ben Yehoyada e di altri che hanno meritato la ricezione 
della Luce dal grandę Zivug di Atik^ riuniscono tutta la Luce dei seimila 
anni. 11 luogo del riposo di queste anime e indicato come il Giardino 
delLEden. 

Esiste un Giardino delLEden inferiore della terra, che e VAK, e uno 
Divino, che e GAR. Tutte le anime dimorano nel Giardino delPEden 
inferiore e solo durante le lunę nuove e lo Shabbat, esse salgono al 
Giardino Dell’Eden Divino, per poi tomare al proprio posto. Ci sono 
peró delle singole persone (anime) speciali, il cui posto e nel Giardino 
delTEden Divino. Queste sono le anime di cui Rabbi Shimon dice: “U 
ho viste salire, ma il loro numero era esiguo”. 

109. 'Hitti i giusti si trovano nel Giardino delEEden inferiore, 
rivestiti di preziosi ornamenti, uguali nella forma e nelle qualita a 
quelli che essi vestivano in que$to mondo, cioe eon la stessa forma 
propria degli uomini di questo niondo e in base alle azioni compiu- 
te come uomini di questo mondo. Essi si trovano qui e volano via 
neU’aria, salgono verso TAssemblea nel Giardino delPEden Divino, 
Yolano li e si bagnano nella rugiada del bume puro di Apharsemon 
(diosperi, n.d.t.), poi tornano indietro e yolano verso il basso Ono al 
Giardino delFEden inferiore. 

La differenza principale tra GAR cZAT, rispetto sia ai Partzufim, sia 
alle anime, e che GAR (KHB) non ha bisogno del rivestimento di Has- 
sadim. GAR puó ricevere Ohr Hochma per come e. Invece, i Partzufim 
di VAK e le anime nate da ZON^ la cui base e yAK {Ohr Hochma ri- 
yestitasi di Ohr Hassadim) possono ricevere Ohr Hochma solamente 
quando si e rivestita di Ohr Hassadim. 

Ruach de Tzadikim (lo spirito/le anime dei giusti), nel Giardino 
delPEden inferiore, e rivestito di Ohr Hassadim, proprio come le ani¬ 
me umane nel nostro mondo. E eon Taiuto di questi preziosi rivesti- 
menti, queste anime possono ascendere al Giardino delTEden Divinoe 
qui ricevere Ohr Hochma. Poi ritomano al proprio posto, nel Giardino 
delFEden inferiore, perche questo e il loro posto abituale. 

Esse salgono per mezzo del potere di Ohr Hassadim, chiamata 
“aria”, e yolano verso il Giardino delTEden Diyino per ricevere Ohr 
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liochma, chiamata il fiume di Apharsemon. Tuttavia, esse, non possono 
restare qui, cosi scendono immediatamente dal Giardino delFEden Di- 
vino a ąuello inferiore. Lo Zohar le paragona alle anime umane, perche 
le anime umane, sia quelle Superiori, sia quelle inferiori, hanno bisogno 
di ricevere il rivestimento di Ohr Hassadim per correggersi e salire. 

110. E a volte questi giusti si presentano come uomini per com- 
piere miracoli, come angeli celesti, proprio come se avessimo visto 
la radiositi della Luce Superiore, ma non avessimo meritato di ve- 
dere e di scoprire i grandi segreti della saggezza. 


Non abbiamo meritato di scoprire i grandi segreti della 
saggezza perche Tuomo che conduceva gli asini li aveva lasciati ed 
era scomparso. Ci sono anime speciali che dimorano abitualmente nel 
Giardino delFEden Divino; esse sono arrivate cosi in alto che le anime 
del Giardino delFEden inferiore salgono da loro solamente durante le 
lunę nuove o lo Shabbat e, non essendo in grado di restarvi, tomano al 
loro posto permanente. Esse sono comunque simili alle anime umane, 
chediscendono dal Giardino delTEden Divino nel mondo materiale per 
incontrare gli uomini, proprio come gli angeli che talvolta scendono nel 
nostro mondo. 

Adesso,. essi, hanno visto la Luce della Divina Luminescenza, la 
Luce di Rabbi Hamnuna-Saba che era scesa verso di loro dalia massima 
altezza, il Giardino del 1’Eden Divino e che si era rivelata davanti a loro 
in questo mondo (mentre ancora stavano vivendo in questo mondo). 

Come uomini si riferisce alle anime che sono proprie del Giardino 
delLEden inferiore, che hanno la forma di uomini e la Luce del Giar¬ 
dino delLEden Divino li influenza. Esse possono ricevere questa Luce 
durante la loro ascesa durante le lunę nuove e lo Shabbat, dopo di che, 
esse meritano di incontrare le anime del Giardino delLEden Divino e 
poi ritomano al luogo cui appartengono. 

Tuttavia, qualcuno potrebbe anche dire che le parole COME UOMINI 
SI riferiscono agli uomini del mondo materiale, mentre le anime del 
Giardino delPEden Divino a volte scendono nel mondo materiale e, 
come angeli purissimi, appaiono davanti agli occhi dei giusti. 


111. Rabbi Aba inizió a dire: “E colui che si sentiva condannato 
isse a sua moglie: ‘Noi moriremo, perchć io ho visto il Creatore’. 
che se egli non era consapeyole delle sue azioni, come k scritto: 
gii non sapeya che era un angelo’; tuttayia, poichć k scritto: ‘Th 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



254 ZOHAR 


uomo non potrai yederMi e restare vivo% noi sappiamo che egli ^ 
morto. Noi abbiamo meritato che questa grandę Luce ci accompa- 
gni e il mondo esiste perche ii Creatore Stesso lo ha mandato a noi, 
perche ci rivelasse i segreti della Sua Divina Saggezza. Quanta gioia 
c'd nella nostra parte!’’ 

Quando Tangelo vide colui che si senti condannato, egli non aveva 
ancora conseguito un livello adeguato di comprensione; cosi Tangelo 
non Yolle rivelargli il proprio nome. Tuttavia, sebbene egli non lo aves« 
se riconosciuto e non fosse al suo livello, egli aveva ancora paura delle 
parole: “Tu uomo non potrai vederMi e restare vivo!” (Esodo, 33:20). 

Ma noi abbiamo meritato un conseguimento completo, perche sia- 
mo arrivati a conoscere il suo nome, Rabbi Hamnuna-Saba. E noi vi- 
viamo ed esistiamo in ąuesto mondo. E perció chiaro che il livello di 
Rabbi Hamnuna-Saba e chiamato “Mostrami la Tua gloria” (Esodo, 
33:18), la richiesta di Mose al Creatore. 

Ma il Creatore replicó: “Tu non puoi vedere il Mio volto, perche 
Tuomo non puó vederMi e restare vivo”. Da questo vediamo che essi 
hanno conseguito ąualcosa di piu di Mose. Questo stato viene descritto 
dai saggi come: “Non c’erano profeti piu elevati di Mose, ma c’era un 
saggio (Yaikut Shimoni, la fine). E anche scritto: “Un saggio e prefe- 
rito a un profeta” (Talmud, Bava Batra, 12:1). Dunque, erano ascesi 
spiritualmente fino al punto di meritare Tapparizione di un’anima cosi 
elevata, mentre ancora si trovavano in questo mondo. 

112. Essi camminarono e giunsero a una montagna, il sole era 
tramontato, i rami degli alberi di ąuella montagna incominciarono 
a sbattere uno contro Taltro e a cantare. Mentre stavano ancora 
camminando, essi sentirono il suono di una voce proclamare: ^Tigli 
del Santo Creatore, dispersi tra i viventi di questo mondo, illumina- 
ti dai figli delFAssemblea, riunitevi nei yostri luoghi e rallegratevi 
eon il Creatore nella Torah. Essi furono colti da paura e si fermaro- 
no, poi si sedettero. 

“Essi giunsero a una montagna” si riferisce alle parole di Re Davide, 
il quale disse (Salmi, 24:3): “Chi salira la montagna del Signore? E chi 
rimarra nel Suo santo luogo?”, vale a dire, chi puó meritare tutto que- 
sto? Dopo che furono saliti lungo la montagna, il sole tramontó (la Luce 
lasció il Partzuj). Ma essi sentirono qualcosa dagli alberi, come e sent- 
to: “Allora tutti gli alberi del bosco canteraimo di gioia” (Salmi, 96:12)- 
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Essi sentirono una voce che disse loro di tomare al proprio posto, 
di gioire del Creatore e della Sua Torah e di scendere dalia montagna. 
Questa voce li chiama eon il nome delFAlto Livello che essi hanno rag- 
iunto. Ma essa fa intendere che gli uomini non meritano di stare a quel 
livello e in questo mondo allo stesso tempo. Tuttavia, sebbene fossero 
spaventati, essi rimasero sulla montagna, si sedettero e non si mossero. 
“Furono colti dalia paura”, “si fermarono” e “si sedettero” sono gli stati 
spirituali del Partzuf. 

Yediamo come lo Zohar spiega il cammino dei giusti, di coloro che 
hanno attraversato il Machsom (la barriera che separa il nostro mondo 
da quello spirituale) e hanno iniziato a salire i gradini della scala spi- 
rituale. Questo cammino e diverso e ogni libro della Torah lo descrive 
allapropria maniera: il linguaggio della le leggende, le leggi, 

le descrizioni storiche del Pentateuco e cosi via. Lo Zohar ce ne fa un 
disegno molto preciso: e come una guida al mondo spirituale per coloro 
che si troveranno al posto di questi illuminati viaggiatori. Una volta 
li, vedrai eon i tuoi occhi che cosa indicano i concetti di “montagna”, 
“albero” e “voce”. Allora lo Zohar diventera dawero la tua vera guida! 

E impossibile fomire una descrizione piu dettagliata dei Partzufim, 
cioe della percezione intima di colui che ascende nella spiritualita. Que- 
sto perche il lettore deve, per prima cosa, avere lui stesso certe analoghe 
percezioni. Se solamente Tuomo potesse vedere una volta qual e il vero 
significato dei soggetti (o di qualcosa di simile) che vengono descritti, 
potrebbe chiaramente immaginare di cosa si sta parlando. 

E lo stesso vale nel nostro mondo: anche se non siamo mai stati in 
un certo paese, possiamo immaginare quello che gli altri ci descrivo- 
no paragonandolo eon ció che gia conosciamo. Ma in questo caso non 
possiamo farę alcun paragone. Colui che vede il mondo spirituale per la 
prima volta comprende quanto siano stati sbagliati tutti i suoi preceden- 
ti tentativi di immaginare! Dunque non possiamo dire niente di molti 
degli stati descritti nello Zohar. 

113. Nel frattempo una voce risuonó di nuovo: “O potenti rocce, 
grand] fragori di tuoni, Bina poggia sopra un pilastro, quindi en> 
tratę e radunateyi”. In quel momento, essi sentirono la voce vigoro- 
sa di migliaia di alberi che stayano dicendo: “La yoce del Creatore 
rompe i cedri”. Rabbi Elazar e Rabbi Aba caddero a terra. Una 
grandę paura si impadroni di loro. Si rialzarono in fretta e se ne 
andarono, non sentendo nienfaltro, cosi scesero dalia montagna e 
continuarono a camminare. 
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Abbiamo detto precedentemente che essi non potevano caricare i 
loro asini, cioe, erano incapaci di innalzare una preghiera-A£4A^, perche 
Rabbi Hamnuna-Saba aveva gia portato a termine la sua missione di 
aiuto. Questa e la ragione per cui non avevano piu potere sui loro asini 
non potevano piu utilizzarli per innalzare una preghiera-M4A^ e merita- 
re di conseguire Livelli Piu Elevati. 

Perció, Rabbi Elazar aveva detto prima che essi non avevano meri- 
tato di vedere e di conseguire i segreti della Divina saggezza, II fatto e 
che, dopo aver conseguito il livello di Yechida, cioe dopo aver rivelato 
Panima di Benayahu Ben Yehoyada eon Taiuto di Rabbi Hamnuna- 
Saba, la scomparsa dello schermo {Masach) di BON aveva provocato la 
perdita del Masach de SAG. Cosi essi non potevano piu innalzare una 
preghiera-M4M 

La Luce aveva smesso di scendere su di loro dal Guf de Atik proprio 
per dare loro Topportunita, o meglio la forza, di ricreare il Masach de 
SAG. In conseguenza a questo, BON diventera come SAG ed essi rico- 
minceranno a innalzare le preghiere-M4A^ e saranno ancora una volta 
capaci di salire da un Iivello a un altro. 

Quindi, non appena Rabbi Elazar e Rabbi Aba ebbero lasciato i propri 
asini, essi persero la forza di innalzare una preghiera-M4A^ per riportare 
BON 3\ livello di SAG. Tuttavia, la voce disse che loro erano forti come 
la roccia e il tuono, perche finora avevano sopportato tutte le prove. Ed 
essi raccoglieranno tutte le forze per affrontare le maestose rocce e per 
superare tutti gli ostacoli come prima, finche non annulleranno questi 
ostacoli, come grandi fragori di tuoni che irrompono dalPAlto. 

Bina, sebbene sia senza colore, e chiamata “la sorgente dei colori”. 
Questo perche e tutta misericordia, mentre tutte le altre proprieta na- 
scono specihcamente da lei sopportando tutte le prove, come rocce. Da 
tutto questo, Bina riceve nuove formę, dunque riceve i poteri di un nuo- 
vo schermo, dal quale emergono tutti i nuovi livelli e i nuovi Partzufim. 

Insieme alla voce, che li informava dei nuovi poteri di Bina, essi 
udirono un’altra voce: “La voce del Creatore rompe i cedri” (Salmi, 
29:5), che fece loro capire che tutti i cedri (gli ostacoli) sul loro cam- 
mino verso piu elevati conseguimenti erano stati rimossi. Questo diede 
loro la forza di scendere dalia montagna e di continuare il proprio cam* 
mino verso Livelli Piu Elevati. 

114. Dopo aver raggiunto la casa di Rabbi Yosi, il figlio di Rabbi 
Shimon Ben Yosi Ben Lakunya, essi videro Rabbi Shimon Bar-Yo- 
chai. Essi ne furono lieti. E anche Rabbi Shimon ne fu contento. 
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|. loro: “Voi avete attraversato in modo corretto questo 
^ mino di segni e di meraviglie Celesti, perche, mentre stavo dor- 
^^endo, ho visto voi e Benayahu Ben Yehoyada, il quale vi mandava 
duecorone tramite un vecchio, per adornavi. Sono sicuro che anche 
ilCreatore fosse su questo cammino, perche vedo come o cambiato 
il yostro volto”. Rabbi Yosi disse: “Yeramente, e detto che un saggio 
i preferito a un profeta”. Giunse Rabbi Elazar e pose la sua testa 
sulle ginocchia del padre, Rabbi Shimon, e gli raccontó cosa era 

successo. 


Qui lo Zohar ci ofFre una spiegazione allegorica di due stati: primo, 
essi hanno meritato il conseguimento della Luce di (chiamata Rab¬ 
bi Yosi) ancora una volta e, secondo, adesso SAG t AB si uniscono in un 
perpetuo Zivug. Yediamo ąuesto dal loro incontro eon Rabbi Shimon, 
che rappresenta Ohr Hochma. In altre parole, essi hanno meritato che 
il loro BON tomasse e diventasse come SAG in un perpetuo ed etemo 
Zivug eon AB. 

Benayahu Ben Yehoyada mandó loro due corone attraverso Rab¬ 
bi Hamnuna-Saba: Ohr Yechida, chiamata lo stesso Benayahu Ben 
Yehoyada e una nuova Luce di AB-SAG, che essi avevano appena con- 
seguito. Questa Luce giunse loro anche attraverso i poteri di Benayahu 
Ben Yehoyada, come ricompensa per aver superato tutte le prove, gra- 
zie alle quali essi, tra tutti gli altri, hanno meritato questo livello, che e 
emesso dalia grandę Luce della sua anima. 

Dunąue, in seguito, egli mandó loro due corone. Tuttavia, tutte le 
discese che c’erano State lungo il loro cammino spirituale non erano 
fallimenti; invece, era il Creatore in Persona che li stava guidando verso 
ąuesto Alto Livello, che ora essi hanno conseguito. Questa e la ragione 
per cui e scritto: SONO SICURO CHE IL CREATORE FOSSE SU QUESTO 
CAMMINO (eon voi). Inoltre e scritto COME E CAMBIATO IL YOSTRO 
VOLTO, perche avete conseguito ąualcosa di diverso, descritto dalia fra- 
se UN SAGGIO E PREFERITO A UN PROFETA. 


115. Rabbi Shimon fu colto da paura e pianse. Egli disse, “Ho 
udito il Creatore e ne sono intimorito’’. Questo verso fu pronun- 
ciato dal profeta Hayakuk (Habakkuk), quando vide la sua morte 
c la sua resurrezione per mezzo di Elisha. Perche fu chiamato Ha- 
vakuk? Perche e scritto che, piu o meno in quel tempo, ci sarebbe 
siato un HOWEK-ET: un figlio da abbracciare. Perche Hayakuk 
^*^a figlio di Shunamit. E ci furono due abbracci: uno da parte 
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della mądre e uno da parte di Elisha, come e scritto: ‘‘Egli pose la 
propria bocca sulla su a”. 

Per iniziare non e chiaro come il profeta Elisha abbia potuto trasmet- 
tere un seme nella sua benedizione a Shunamit, perche questo seme non 
puó esistere (generare). In verita, Elisha e stato il piu grandę profeta 
dopo Mose e la sua anima giungeva dal Giardino delPEden Divino. 
Dunąue, il suo BON (in ebraico le parole Ben-f\g\\o e BON si scrivono 
nello stesso modo: Bet-Nun) era gia assolutamente perfetto e puro. 

Perció, quando egli le consegnó suo figlio, lo lego alla parte maschi* 
le, mentre lego Hayakuk solo alla parte femminile. E poiche la parte 
femminile, Nukva, e piu vicina alla forza impura, essa si aggrappó a lui 
e lui mori. La ragione della sua morte si trova dunque nelPeleyato livel- 

10 del profeta, perche il suo BON e puro e libero da ogni attaccamento 
alle forze impure. 

Quindi il profeta pręgo: “II Creatore me lo ha tenuto nascosto e non 
me lo aveva detto!” {Melachim, I Re 11, 4:27). In altre parole, egli non 
aveva avuto il minimo presentimento che sarebbe morto connettendosi 
solamente a BON. Questa e la ragione per cui era necessario ritomare, 
rianimarlo e attaccarlo al Mondo Superiore, alla resurrezione dei morti. 

L’essenza delPembrione e il bianco (Ohr Hochma) che c’e in esso, 
come e scritto {Talmudy Nidah, 31:1): che Aba (il padre) e Hochma, in 
quanto Hochma e chiamata “bianco”, come e detto: “Egli ha fatto ogni 
cosa eon Hochma (la saggezza)” (Salmi, 104). C’e peró il bisogno di un 
rivestimento in Ohr Hassadim, Pintenzione “per il bene del Creatore”, 
poiche e impossibile ricevere Ohr Hochma, la Luce della Saggezza, 

11 conseguimento e il piacere, senza il rivestimento in Ohr Hassadim, 
senza un’intenzione altruistica. 

Quindi, la mądre deve fomire il rosso, lo schermo, che fomisce Ohr 
Hassadim, richiesto perche Ohr Hochma possa rivestirsi di essa. Come 
conseguenza delPabbraccio (rivestimento, awolgimento) di Ohr Has- 
sadim eon Ohr Hochma, Tembrione puó esistere. E qui tutto Tabbrac- 
cio delPembrione arriya solo dalia mądre, Shunamit, cioe, solo dalia 
parte femminile (BON). 

Quindi, quando Elisha gli ridiede la vita, gli diede ancora una volta 
il bianco (Hochma) e il rosso (Hassadim). Ne segue che fu lo stesso 
Elisha che lo abbracció la seconda volta. E dunque detto che c’erano 
due Havakuk (dalia parola ///ówA:-abbraccio): uno da parte della mądre 
e Taltro da parte di Elisha. 
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116. Ho scoperto, nel libro di Re Salomone, che il nome Hava- 
kuk 6 composto da settantadue nomi. Elisha lo cred eon le parole. 
Ogni parola e composta da tre lettere, in quanto le lettere delPalfa- 
beto che il Padre aveva inizialmente confermato in lui, yolarono via 
ąuando mori. Ma Elisha lo abbracció e confermó in lui tutte queste 
lettere dei suoi settantadue nomi. In tutto, ci sono 216 lettere nei 
suoi settantadue nomi, ognuno composto da tre lettere. 

L’embrione e composto da 216 = RYU (Reish = 200 + Yod = 10 + 
Vav = 6) lettere, che indicano Ohr Hochma, la quale discende in 
YESHSUT. Ció significa che Tembrione ha RYU lettere, che ammon- 
tano alla Gematria di REIYAH = Reish-Ałeph-Yod~Hey, cioe la Luce 
della visione (Re ’iyah significa visione in ebraico) e una visione e pos- 
sibile solo in Ohr Hochma, perche “vedere” significa “conseguire” e la 
Luce degli occhi e la Luce di Hochma. 

Quando un Partzuf che sta crescendo consegue Gadlut, riceve da 
AVl il rivestimento di Ohr Hassadim del Mondo Superiore e RYU si 
riveste di Ohr Hassadim, questo Partzuf e chiamato i (72) nomi AB, 
poiche i gruppi di tre lettere si uniscono in una sola e RYU= 2 16 lettere 
diventa AB = 11 gruppi eon tre lettere in ogni gruppo, owero AB = 72 
nomi. 

Quando Ohr Hassadim, il rivestimento del Partzuf, giunge solo dal 
mondo inferiore, e definita come RYU = 216 lettere; quando consegue 
AB, Hassadim del Mondo Superiore, ogni tre lettere formano un gruppo 
e, da qui, si ha AB = 72 nomi, come e scritto: Egli CONFERMÓ IN LUI 
TUTTE QUESTE LETTERE. Quando Elisha fece rivivere Havakuk, il figlio 
(WShunamit, egli creó il nome Havakuk, AB = 12 nomi da RYU =216, 
perche egli gli diede Ohr Hassadim da >45 del Mondo Superiore. 

A causa di questo, tutte le 216 lettere hanno formato dei gruppi di 
tre lettere separati da due linee dalLAlto verso il basso: destra, sinistra 
e mediana. Ogni raggruppamento di tre lettere, che e distinto orizzon- 
talmente sulle linee di destra, sinistra e mediana (che si riferiscono allo 
stesso schermo e tipo di KU), e considerato come una cosa sola. Perció, 
vengono usate le AB (72) lettere invece degli AB (72) nomi, perche ogni 
lettera e considerata come se ne includesse tre, fuse in una sola. Quando 
Ohr Hochma entra in questi settantadue raggruppamenti, il Partzuf e 
chiamato AB e si dice che abbia la Luce completa di Hochma. 
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Una cella. In tutto vi sono 
72 celle (nomi) di questo tipo 
composti da tre lettere 


Ohr Hassadim e la Luce che porta la pace nello stato del Partzufm 
un preciso momento, perche la sua proprieta e di non desiderare nul- 
la per se, ma di donare. Tuttavia, Ohr Hassadim, che viene ricevuta 
dal mondo inferiore, e semplicemente una consolazione “perche V 0 ‘ 
glio ąualcosa di meglio”, mentre Ohr Hassadim che viene ricevuta dal 
Mondo Superiore crea una proprieta di “donare” cosi potente che il 
Partzuf riceve Ohr Hochma^ mostrando cosi che, sebbene abbia Ohr 
Hochma, continua a preferire Ohr Hassadim. 

Questa situazione somiglia a ąuella di un uomo del nostro mondo, il 
quale dice di non avere bisogno di niente. Peró c’e una distinzione: par¬ 
ła cosi quando non ha nułla e puó avere qualunque cosa voglia, ma de- 
sidera comunque limitarsi alle strette necessita e dare via tutto il resto? 

Perció, quando il Partzuf che sta crescendo (il ńgWo-BON), aveva 
solamente Ohr Hassadim che arrivava dal mondo inferiore, non poteva 
ricevere Ohr Hochma dentro di se ed era, perció, chiamato eon le lettere 
RYU. Ma poiche le forze impure continuano ad aggrapparsi a esso e ten- 
tano il Partzuf per ricevere Ohr Hochma per loro stesse, Ohr Hochma 
non puó rivestirsi di loro. 

Queste lettere RYU, che Havakuk aveva fin dal giomo del la nascita, 
YOLARONO VIA QUANDO EGLIMORJ. Dunque, era essenziale donargli le 
lettere RYU e i nomi AB ancora una volta. Ed Elisha lo fece attraverso il 
SUO SPIRITO, perche era obbligato a ricreare in lui le lettere RYU fine 
di unirle ai raggruppamenti di AB e, questo, eon Taiuto della Hassadim 
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Superiore (che raggruppa tutto in tre linee), ąuando tutto si unisce nei 
nomi AB. 


117. Elisha confermó tutte queste lettere neiranima di Havakuk 
al fine di ridargli la vita attrayerso le lettere dei settantadue nomi. 
Ed egii lo chiamó Havakuk, perchć ąuesto e il suo nome completo, 
chedescrive tutte le sue propriet^, cos! come allude ai due Havakuk 
ealle 216 lettere del Santo Nome, cosi come alla Gematria (il valore 
numerico) del nome Hayakuk che e 216, numero dal quale i settan¬ 
tadue nomi sono stati formati. Attrayerso i nomi AB egli gli ridiede 
la vita e fece ritornare il suo spirito e, attrayerso le lettere RYUy egli 
ridiede la yita al suo corpo e lo fece yiyere. Questa e la ragione per 
cui egli e chiamato Hayakuk. 

Havakuk = Chet + Bet + Kuf + Vav + Kuf= 8 + 2+ 100 + 6+ 100 = 
216. La parola Hayakuk indica due abbracci {Hibukim, plurale di Hibuk). 
Come tutti i nomi ebraici, anche ąuesto, si riferisce alle proprieta di colui 
che lo porta. Per esempio, Yaakov (Giacobbe) deriva da "AkeV' (“aggira- 
it''Esau\ Avraham (Abramo) indica Av-pa.dre, ^w-della nazione). 

II primo abbraccio arrivó da Ima, ma esso non permise ancora a 
Ohr Hochma di entrare nel Partzuf nelle lettere RYU, perche le forze 
impure si sarebbero attaccate al rosso che c’e in Ima. Ma poi Elisha lo 
abbraccio eon Hassadim del Mondo Superiore che arriyó da A VI. Que- 
sto uni le lettere in gruppi (nomi) e Ohr Hochma entró e colmó ąuesti 
nomi per sempre, poiche le forze impure non si possono aggrapparsi ad 
Hassadim del Mondo Superiore. 

Come nelPesempio di cui sopra, anche se fosse stata offerta tutta 
Ohr Hochma, il Partzuf, dopo aver ricevuto protezione sotto forma di 
desiderio di Hassadim del Mondo Superiore, riceve una forza (deside- 
rio) di donare talmente grandę, che non desidera mai Hochma. Questa 
e precisamente la ragione per cui Hochma puó colmare il Partzuf per 
l’etemita. 

Perció, il nome Hayakuk, indica due Chibukim (abbracci): uno da 
parte della mądre e uno da parte di Elisha, il che gli conferisce la perfe- 
zione da tutte le parti: sia da Ohr Hochma, sia da Ohr Hassadim. “Ab- 
racci indicano Ohr Hassadim, che trae origine da A VI, e Ohr Hochma, 
c e viene riceyuta dentro Ohr Hassadim, e chiamata “i segreti di RYTf\ 

E dunąue scritto che Egli fece rjyiyere IL SUO SPIRITO attrayer¬ 
so I NOMI AB E IL SUO CORPO ATTRAYERSO LE LETTERE RYU. Ed egli 
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tomó alla vita eon Tabóraccio di Elisha, perche le lettere RYU avevano 
tbrmato i nomi, cioe le tre linee, nelle quali Ohr Hochma poteva essere 
ricevuta, grazie alla ricezione di Ohr Hassadim da AVI (il Mondo Su* 
periore). 

Le forze impure (i desideri egoistici delTuomo) non si possono at- 
taccare a ąuesta Luce. Dunque, la morte (la conseguenza della ricezione 
di Ohr Hochma per se stessi) non esiste. Di conseguenza, egli riceve 
Ohr Hochma che desidera la correzione completa del proprio Guf. 

Tuttavia, il Partzuf (il figlio di Shunamit), aveva le lettere RYU d^\ 
momento della nascita ed esse lo lasciarono quando mori. A Hora perche 
e chiamato Havakuk (due abbracci)? Infatti, il primo abbraccio di Ima 
(la mądre), lo lasció al momento della sua morte ed Elisha lo riportó 
alla vita dalia morte abbracciandolo una sola volta. Allora, perche non 
contiene solamente Tabbraccio di Elisha? 

II fatto e che Elisha non gli ha dato niente di nuovo al momento 
della resurrezione, tranne Tabbraccio, la Luce della Ima Divina, SAG, 
la cui Luce richiama la resurrezione dei morti. Le lettere sono State 
semplicemente riportate in vita dalia sua mądre inferiore, BON. Queste 
sono le stesse RYU di BON eon le quali era nato. Altrimenti sarebbe 
stata un’anima completamente nuova, della quale non si sarebbe potuto 
dire che era morta e poi resuscitata. 

Perció, adesso, egli ha esattamente due abbracci, perche anche il pri¬ 
mo e stato ora riportato alla vita, quando BONc salito in SAG. E poiche 
BON e al posto di SAG, i suoi Hassadim sono considerati come quella 
della Mądre Divina. I due abbracci neutralizzano completamente le for¬ 
ze impure e la morte, perche le loro proprieta (i desideri) sono solo per 
la dazione, che la forza impura non puó sopportare. Dunque, essi non 
possono piu tentare Tuomo. Questa e la ragione per cui egli e chiamato 
Havakuk, dopo Tazione dei due abbracci. 

118. Egli disse: “lo ho udko il Creatore e sono intimorko dal 
Suo nome”. Ho udko ció che mi h capkato e ho avuto un assag- 
gio deirakro mondo al momento della morte, prima che Elisha lo 
facesse risorgere, e ne sono intimorko. Egli incominció a chiedere 
misericordia per la sua anima. Egli disse: “O Creatore, le azioni che 
Th bai compiuto per me nel corso degli anni sono State la mia vita”. 
E chiunque si collega agli anni passat! (il nome delle Sefirot di Atik\ 
si collega alla vlta. Nel corso degli anni, doni la vka sui livelli che 
non hanno vita per loro conto, su Malchut de Malchut 
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La sua paura deriva dal passato, dai precedenti stati, perche adesso 
egli e diventato perfetto in tutti i suoi aspetti e perció non c’e piu posto 
ner la paura. Questa paura e rimasta dal passato, quando egli lasció il 
inondo. U che descrive lo stato tra la morte e la resurrezione. Tuttavia, 
egli continua a ricevere la paura dal passato, che lo aiuta a creare uno 
schermo per innalzare la sua preghiera-M4A^. E proprio questa paura 
che an-iva dal tempo passato (dagli stati precedenti) che lo stimola a 
innalzate la preghiera-M4// (la richiesta di misericordia). 

Questo e il segreto del futuro schermo, dopo che BON diventa SAG. 
In ąuanto allora “Egli sradichera la morte per sempre” (Isaia, 25:8) 
e non ci saranno forze che evocheranno la paura della morte e del la 
sofferenza o che saranno capaci di danneggiare la purezza e la santita 
deiruomo. Quindi, non ci sara alcun bisogno di sfiiggire a qualcosa e 
non ci sara nessuno da cui guardarsi o da evitare. 

Quindi, se Tuomo ha conseguito un livello spirituale cosi elevato, 
dove potrebbe acquisire paura? Infatti non sarebbe in grado di ascen- 
dere senza paura! Solo se prende la paura dai propri stati del passato! II 
Partzuf, infatti, conserva i ricordi e le memorie degli stati del passato, 
anche dopo la sua ascesa in SAG., quando BON diventa come SAG. 

Se non fosse per i ricordi della paura che gli derivano dagli stati del 
passato, il Partzuf non sarebbe stato capace di creare uno schermo in 
uno stato in cui non c’e posto per la paura. Spiegando questo concetto, 
Rabbi Shimon, parło loro di Havakuk, per insegnare loro come farę per 
acquisire la paura, proprio come fece Havakuk che raveva acquisita 
dal passato. 

Le azioni che tu hai compiuto...nel corso degli anni...sono 
STATE LA MI A VITA, egli visse infatti in due periodi: gli anni precedenti 
alla sua morte e gli anni che hanno seguito la sua resurrezione. Tra 
questi due periodi c’e stato il momento delEuscita da questo mondo, 
la morte (durante il quale la sua esistenza era nelEaltro mondo). Yale a 
dire, poiche ricordo il momento della mia morte, mi collego alla vita del 
Mondo Superiore, che Elisha mi ha donato facendomi risorgere. 

ZAT de Atik e chiamato “gli anni passati (a volte antichi)”, poiche 
essi ricevono la loro Luce da Malchut del mondo di AK, Malchut del- 
lo Tzimtzum Aleph. Peró, ZAT de Atik non splendono sui Partzufim e 
sui mondi inferiori eon la sua Luce dello Tzimtzum Aleph. ZAT de Atik 
splendono verso il basso nel corso dei seimila anni eon una Luce che 
diminuisce e si restringe in base alle leggi dello Tzimtzum Bet. Solo alla 
fine della correzione ZAT de Atik incomincerano a far scendere tutta la 
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loro Luce. E scritto nella Torah che la Luce che Atik avra passato nel 
corso dei seimila anni e indicata eon la lettera minuscola Hey nel nome 
Avraham (Abramo). 

In considerazione del fatto che la morte di Havakuk lo aveva purifi. 
cato completamente, poiche alla fine della correzione egli aveva meri- 
tato di unirsi eon “gli anni passati” di Atik, egli aveva ricevuto la forza 
necessaria negli abbracci di Elisha e nella resurrezione. E perció scritto 
che, dopo che si era purificato e aveva sentito paura al momento della 
sua morte, il potere di ąuesta paura lo aveva reso capace di stabilire un 
contatto eon ZATdeAtik e di ricevere la Luce chiamata “la vita etema”. 

Essendosi purificato attraverso la morte, BON ha dunque ricevuto 
la correzione completa, dopo essere asceso ed essere diventato SAG al 
momento della morte. Conseguentemente, esso raggiunge il livello di 
Malchut de Malchut, eon uno Zivug che puó essere compiuto solo alla 
fine della correzione e consegue ąuesto livello, la Luce della sua vita. 

119. Rabbi Shimon pianse e disse: il Creatore mi ha fatto 

vedere ció che ho udito’’. Egli sollevó le mani sopra la testa e disse: 
“Ma voi avete meritato di vedere Rabbi Hamnuna-Saba, la Luce 
della Torah^ faccia a faccia, mentre io non ho potuto’\ Egli cadde in 
ginocchio e vide colui che solleva le montagne e accende le cande- 
le nel Tempio del Re (il Mes%\ 2 L-Mashiach), Egli gli disse: “Rabbi, 
neiraltro mondo noi saremo vicini ai capi delle assemblee che sono 
dayanti al Creatore’\ Da qui in poi, egli chiamó suo figlio Rabbi 
Elazar e Rabbi Aba eon il nome di PneVel (il volto di Dio), come e 
scritto: “Perche ho visto il Creatore faccia a faccia”. 

Egli si lodó per aver usato la stessa paura del passato, proprio come 
il Profeta Havakuk. 

Tutte le correzioni sono gia pronte fin nei minimi dettagli e aspetta- 
no nel palazzo del Re (il MQSs\ 2 L-Mashiach). Esse dovranno essere tutte 
rivelate alla fine di tutte le correzioni, ąuando il Re si manifestera. E le 
anime che sono in quel palazzo sono quelle che hanno meritato il com- 
pletamento delle loro correzioni individuali, perche c’e una correzione 
individuale e una generale. 

Malchut de Malchut e la sola creazione ed e divisa in parti che si 
chiamano anime. Queste parti si uniscono agli uomini del nostro mondo 
e ognuna di esse, mentre si trova dentro gli uomini, deve conseguire la 
propria correzione, deve, cioe, sostituire gradualmente le proprie qualita 
(i propri desideri) eon quelle del Creatore. Ouesta viene considerata 
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come la correzione personale o individuale delPanima. Allora, le anime 
che hanno conseguito la propria correzione individuale raggiungono ed 
esistono nello stato chiamato “che dimora nel palazzo del K^-Messid"" 

La Luce di questo palazzo (la Luce della Torah), che e chiamata 
anche Hammuna-Saba, libera completamente Tuomo dalie forze im- 
pure, cioe lo purifica da tutti i suoi primitivi desideri egoistici e cor- 
regge Malchut de Malchut, che “appare ai giusti come un’alta mon- 
tagna” (Talmud, Sota, 52). Questa correzione e compiuta creando un 
nuovo schermo, come quello di SAG, eon il proposito di innalzare una 
preghiera-A^A^ (la richiesta della correzione finale). MAN e chiamata 
Ue’orei Esh (scintille di fuoco), come e scritto: “L’anima delPuomo e 
la candela del Creatore” (Mishley, 20:27). 

La Luce del sole indica la discesa della Luce, MAD, proprio come 
la luce del sole discende su di noi dalPAlto, mentre una fiamma indica 
OhrHozer che sale dal basso verso Talto, come la luce di una candela. 
Lo Zohar dice perció che queste due correzioni, dirette a distruggere le 
forze impure e ad ascendere per accendere le candele nel palazzo del 
YiA-Messia, sono nelle mani di Rabbi Hamnuna-Saba. 

E Tuomo perfettamente giusto, che si trova nel bisogno di queste 
due correzioni finali, merita di riceverle solamente attraverso la rive- 
lazione delPanima di Rabbi Hamnuna-Saba. Egli affermó che essi (i 
discepoli di Rabbi Elazar e di Rabbi Aba), meriteranno 1’onore di servi- 
re nel palazzo del K^-Messia dopo la loro morte e diventeranno i suoi 
vicini e i capi delLAssemblea del Creatore. 
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120. Rabbi Chiya inizió a nvelare: “II principio di Hochma (sag- 
gezza) e il timore del Creatore e coloro che osservano questa regola, 
ricevono tutto il bene”. Egli domanda: “II principio della saggez- 
za?”. Un uomo dovrebbe invece dire che la hne della saggezza e il 
timore del Creatore, perche il timore del Creatore e la propriet^ di 
Malchut, che e alla hne di Hochma (la saggezza). Egli replica: “Peró 
Malchut e il principio delEentrata verso i livelli della ricezione della 
saggezza Divina’\ Dunque e scritto: “Aprimi le porte della giusti- 
zia”, nel senso che le porte di Malchut^ chiamata “giustizia”, sono le 
porte del Creatore. E se Tuomo non entra per queste porte egli non 
raggiungera il Re Divino attrayerso nessun’altra porta, perche Egli 
e nascosto e distinto e ha innalzato molte porte lungo il cammino 
verso di Lui. 

11 timore del Creatore e la Sefira Malchut. Peró, come puó Malchut 
essere usata come entrata, se essa stessa e 1’ultima delle dieci Sefirotl 
Infatti, la si puó chiamare la fine di Hochma o di un Partzuf^ ma non il 
principio. Bisogna tenere presente che non si tratta di un’espressione 
allegorica, ma della sua stessa essenza, in ąuanto Egli E nascosto e 
distinto e nessun pensiero delPuomo puó raggiungerLo. Dunąue Egli 
ha innalzato molte porte LUNGO IL CAMMINO VERSO DI Lui e grazie a 
queste porte Egli offre a chi soffre Topportunita di awicinarsi a Lui, 
I opportunita di conseguirLo. 

Questo e esattamente ció a cui allude il verso: “Aprimi le porte della 
giustizia” (Salmi, 118); ąueste sono le uniche e vere porte, fatte dal Cre¬ 
atore, attrayerso le quali gli uomini possono arriyare a Lui. Ma ALLA 
FINE DI TUTTE LE PORTE E STATA ERETTA UNA PORTA SPECIALE CON 
WOLTĘ SERrature. Questa porta e Malchut de Malchut^ il punto finale 
ella creazione, il punto finale di tutte le porte Divine. 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



268 ZOHAR 


Quest'ultima porta (dall’Alto verso il basso) e la prima porta ver- 
so la saggezza Divina (dal basso verso Talto), per cui e impossibile 
conseguire la Hochma (saggezza) Divina senza aver raggiunto proprio 
questa porta finale, poiche essa e la prima porta verso il conseguimento 
della saggezza Divina. E perció scritto (Salmi, 111:10): “II timore del 
Creatore e il principio della saggezza”, perche il timore del Creatore 
e chiamato la porta finale, che si presenta per prima sul percorso del 
conseguimento spirituale. 

121. E alla fine di tutte le porte Egli ha eretto una porta specjale 
eon molte serrature, molti ingressi e molte sale, una sopra Taltra. 
Ed Egli disse, “Per chiunque desideri raggiungerMi, che questa sla 
la prima porta sulla strada che porta a Me. Chiunque entra attra- 
verso questa porta, entrer^”. Solo questa e la prima porta verso la 
saggezza Divina, la porta del timore del Creatore, Malchut, che e 
dunque chiamata “il principio”. 

Le serrature, gli ingressi e le sale sono tre successivi processi del 
conseguimento e della realizzazione spirituale nelle percezioni interiori 
delLuomo. II pensiero che ha creato il mondo e stato il pensiero del 
Creatore di farę una creazione (Panima umana), al fine di colmarla eon 
il piacere. Peró e impossibile sentire il piacere fintantoche un uomo e 
lontano dal Creatore, perche Egli e il Solo Essere che esista. Ed Egli ci 
ha creati in modo che piu ci awiciniamo a Lui e maggiore e piacere che 
percepiamo, mentre alPopposto maggiore e la distanza, maggiore e la 
sofferenza. 

Coloro tra noi che vivono nel mondo e percepiscono solamente que- 
sto mondo possono accettare quanto appena detto per pura fede oppure 
possono rifiutare ogni singola parola. Invece, i kabbalisti, coloro che 
ascendono spiritualmente e si awicinano al Creatore, fanno queste as- 
serzioni e ci descrivono quello che raggiungono. E circa il come e il 
quando anche noi attraverseremo lo stesso cammino che porta al Crea¬ 
tore e raggiungeremo la completa unione eon Lui, ció dipende solamen¬ 
te da noi. Tuttavia, che lo vogliamo o no, dovremo percorrere 1’intero 
cammino che porta dal mondo materiale alla completa unione eon il 
Creatore mentre staremo ancora vivendo in questo coqpo, durante una 
delle nostre vite in questo mondo. Questo e lo scopo della creazione e, 
finche non sara adempiuto, Tuomo si dovra reincamare e ritomare m 
questo mondo, come dicono i saggi: “II Creatore ha desiderato dimora- 
re in coloro che sono inferiori”. 
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11 nostro mondo materiale e stato costruito in totale opposizione al 
Creatore, poiche e stato costruito eon la proprieta del desiderio egoi- 
stico di ricevere il piacere e questa proprieta e Tesatta antitesi del la 
roprieta del Creatore di darci il piacere. Inoltre, nel Creatore non c’e 
alcuna traccia del desiderio di ricevere piacere. 

DelFuomo del mondo materiale e dunque detto: “L’uomo nasce si- 
mile a un asino sciocco” (Giobbe, 11:12). Perció, per coloro che vivono 
nel mondo materiale, il dominio del Creatore sembra completamente 
opposto allo scopo della creazione: dare piacere alle creature. Infatti, 
questo e il modo in cui percepiamo il Suo dominio su di noi e il mondo 
che ci circonda nelle nostre sensazioni egoistiche. 

In base al progetto del Creatore, Tuomo deve correggere i propri 
desideri egoistici e renderli altruistici, dopo di che il Creatore li colma 
eon un piacere assoluto e divino (in base alPentita della correzione). 
Finche un uomo non raggiunge questo stato, continua a soffrire per il 
proprio desiderio di voler godere sia di questo mondo, sia di quello 
spirituale. 

Queste percezioni si chiamano “le serrature delle porte”, in quanto 
tutte le numerose contraddizioni alPunicita delle azioni del Creatore 
che percepiamo nel mondo materiale, ci separano dal Creatore e ci 
impediscono di awicinarci a Lui. Tuttavia, quando ci impegnamo a 
osservare la Torah e i Precetti eon amore, eon il cuore e Tanima, cosi 
devotamente come era stata prescritta per noi, cioe eon la sola inten- 
zione di donare piacere al Creatore e senza alcun vantaggio per noi, 
tutte le forze che ci separano da Lui e ogni contraddizione che supe- 
riamo lungo il cammino che ci conduce a Lui diventa una porta che si 
apre sul conseguimento della Sua saggezza Divina, di Ohr Hochma. 
Questo perche ogni contraddizione rivela la sua propria singolarita nel 
conseguimento del dominio del Creatore. 

Dunque, quelle stesse domande e contraddizioni che inizialmente 
sembravano impedirci di accettare Tunicita del dominio del Creatore, 
poi si trasformano in conoscenza, grazie alla quale arriviamo a capire 
econseguire 1’unicita del Suo dominio. 

E coloro che arriyano a meritare tutto questo, trasformano Toscu- 
nta m Luce (dentro loro stessi) e Tamarezza in dolcezza. Questo e il 
modo in cui essi sentiranno i propri conseguimenti: proprio in quelle 
sensazioni di oscurita e amarezza del passato. In base a quanto detto, 
o forze che ci respingono dal Creatore, che formano le nostre menti e 
' nostn pensieri e che sono percepite dal corpo come dolorose e amare. 
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si trasformano in porte che si aprono sul conseguimento dei Livelli 
Divini. In ąuesto modo Toscurita diventa Luce e Tamarezza diventa 
dolcezza. 

E quanto piu e stata negativa la percezione iniziale del dominio 
del Creatore, tanto piu sara profonda, alla fine, la realizzazione della 
perfezione del Suo dominio. Alla fine il mondo intero si ritrova sulla 
scala dei meriti, in quanto ogni forza e ogni conseguimento serve a 
SHAAREY TZEDEK (le porte della verita), attraverso le quali un uomo 
puó entrare e ricevere dal Creatore tutto ció che Egli ha inteso donare 
eon il Pensiero della Creazione. Dunque, di queste contraddizioni e 
scritto che si trasformano in realizzazioni delPunione: “Queste sono 
le porte che conducono al Creatore; i giusti entreranno attraverso di 
esse” (Salmi, 118:20). 

Di conseguenza, fino a quando un uomo non merita di trasformare 
il proprio desiderio “di ricevere per se stesso” nel desiderio “di riceve- 
re per il Creatore”, eon Taiuto della Torah e dei Precetti, tutte le porte 
che conducono al Creatore rimangono saldamente chiuse (la sensazio* 
ne deirimperfezione del dominio del Creatore), poiche esse giocano 
allora il ruolo opposto: allontanare e scacciare Puomo dal Creatore; 
perció sono chiamate serrature: perche chiudono a chiave le porte di 
contatto eon il Creatore e ci allontanano da Lui. 

Peró, se compiamo lo sforzo di superarle in modo che smettano di 
influenzarci e di indebolire il nostro amore per il Creatore, allora tra* 
sformeremo queste serrature in ingressi, Poscurita in Luce e Tamarez- 
za in dolcezza. Questo perche per ogni serratura aperta riceviamo uno 
speciale livello di conseguimento del Creatore. Questi livelli diventa- 
no ingressi che ci conducono ai livelli della percezione del Creatore 
Stesso. E questi livelli diventano sale o stanze di saggezza. 

Dunque vediamo che le serrature, gli ingressi e le stanze o sale 
costituiscono tre tipi di percezione della materia di cui ogni uomo e 
fatto, cioe il desiderio di ricevere o 1’egoismo. Infatti, prima che tra- 
sformiamo il desiderio egoistico di ricevere nella ricezione (del pia- 
cere) per il bene del Creatore, Taltruismo, questa materia di cui siamo 
fatti, trasforma la Luce in oscurita e la dolcezza in amarezza, in base 
al nostro stato (egoistico). In altre parole Tegoismo trova la sofferenza 
attraverso lo stesso genere di influenzę che portano il piacere mediante 
Taltruismo. Perció, per percepire la Luce (il piacere) che ci circonda, 
dobbiamo cambiare solamente i nostri sensi. E fino a quando non lo 
faremo, percepiremo questa Luce come oscurita e sofferenza. 
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AlI’inizio, qualunque esempio noi vediamo del dominio del Crea- 
tore ci allontanano da Lui. E questo succede perche noi le percepiamo 
negativamente; in quei momenti, il nostro egoismo (il desiderio di ri- 
cevere il piacere), genera serrature chiuse a chiave. Ma una volta che 
abbiamo trasformato i desideri nella “ricezione per il bene del Creato- 
re” queste serrature diventano ingressi e le entrate si trasformano in 
sale: vasi della saggezza, Ohr Hochma. 

Come gia sappiamo, la fine di tutti i livelli, cioe Tultimo livello in 
assoluto, al di sotto del quale nulla ha la possibilita di esistere, e chia- 
mato Malchut de Malchut. Per conseguire la saggezza Divina, Puomo 
deve prima superare quest’ultinia porta, che diventa la prima porta per 
salire dal basso verso Palto, verso la sala della saggezza Divina, la Se- 
fira Hochma. Tutte le porte diventano ingressi e sale della saggezza 
del Creatore. Ecco perche e scritto, iN PRINCIPIO (le prime parole della 
Torah), perche IN PRINCIPIO indica il timore per il Creatore, Pultima 
porta (Malchut), che diventa la prima lungo il cammino che conduce al 
conseguimento della saggezza Divina. 

122. La lettera Bet nella parola BERESHIT (IN PRINCIPIO) indi¬ 
ca che i due punti si riuniscono in Malchut, Sono entrambi dei pun- 
H: uno e nascosto, mentre Taltro ć rivelato. Peró, in considerazione 
del fatto che non c’e alcuna divisione tra di essi, sono chiamati II 
PRINCIPIO che significa uno, invece di due, perche colui che ne pren- 
de uno prende anche Taltro e in tutto sono uno solo, perche Egli e il 
Suo Nome sono tutt^uno, come e scritto: tu saprai che questo e il 
solo nome del Creatore”. 

La lettera ebraica Bet ha il valore numerico di 2 e indica i due punti: 
questi due punti simboleggiano la correzione del punto egoistico {Mal¬ 
chut) sul quale il punto di misericordia (Bina) impone la restrizione 
d’uso. La correzione viene realizzata quando Malchut (il rigore) sale in 
flwa(la misericordia), come e scritto: “Ambedue camminarono” (Ruth, 
119), cioe Bina e Malchut. Dunque, lo schermo che c’e in Malchut 

e composto da due punti ed essi sono poi uniti insieme come un solo 
punto. 

In Megilat Rut (II Libro di Ruth) viene spiegato come Malchut 
(Ruth) si unisce eon Bina (Naomi), il che porta alla correzione di Mal- 
^ e alla nascita di Davide, il primo Re (la parola Re, Melech, deriva 

^cilchut~TQgno) di Israele. 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



272 ZOHAR 


PERÓ UNO E NASCOSTO, MENTRE L’ALTR0 E RlYELATO, per cui ii gly. 
dizio nel punto di Malchut e nascosto, mentre e rivelata soltanto la pro- 
prieta della misericordia nel punto di Bina. Altrimenti il mondo non po- 
trebbe esistere, come e scritto: ‘in principio, Egli ha creato il mondo eon 
la proprieta del giudizio, ma vedendo che non poteva esistere, Egli vi 
uni anche la proprieta della misericordia” (Bereshit Raba, Paragrafo 1). 

Sebbene la restrizione sia nascosta, questo non significa che su di 
essa non venga compiuto uno Zivug, visto che ąuesti due punti si uni- 
scono in un solo e il punto di Malchut riceve uno Zivug insieme eon il 
punto di Bina, sebbene vi partecipi segretamente. Perció e scritto: In 
PRINCIPIO, in quanto la parola “principio” indica un punto che ne inclu- 
de due che e come se fossero uno solo. 

Poiche Malchut partecipa eon Bina a tutti gli Zivugim che vengono 
compiuti durante i seimila anni (anche se segretamente), essa {Malchut) 
si corregge in misura tale che, alla fine di tutte le correzioni, anche la 
sua proprieta della restrizione sara corretta ed essa acquistera la pro¬ 
prieta di Bina. E scritto, di questo stato, che in quel giomo Egli e il Suo 
nome saranno un tutfuno. 

Dal momento che dentro la lettera Bet della parola BERESHIT (In 
principio) e nascosta anche la proprieta della restrizione, questa pro¬ 
prieta e chiamata RESHIT (primo) in Hochma (saggezza). Tuttavia, la 
correzione di questa proprieta awiene solo alla fine di tutte le correzio- 
ni, quando la saggezza Divina sara rivelata, come disse il profeta: “Per 
cui la terra sara colmata eon la conoscenza del Creatore” (Isaia, 11:9). 
E questo perche 1’ultima porta diventera la prima. Cosi e scritto: “Che 
essi possano sapere che Tu solo sei colui il cui nome e il Signore, TAl- 
tissimo su tutta la terra” (Salmi, 83:19) per cui la saggezza del Creatore 
sara rivelata a tutti coloro che sono nel mondo. 

123. Perche Malchut e chiamata “il timore del Creatore”? Per¬ 
che Malchut e T Albero del bene e del małe: se un uomo lo merita e 
bene, altrimenti ć małe. Questa e la ragione per cui il timore abita 
in questo luogo. E questa porta conduce a tutto il bene che esiste 
nel mondo. tutto il bene indica due porte, due punti che sono un 
tutfuno. Rabbi Shimon disse che tutto il bene si riferisce alPAl- 
bero della Vita, in quanto esso ^ del tutto buono e senza alcun małe. 
E poiche ć senza il małe, h interamente buono, senza małe. 

E scritto delrultima porta: IL PRINCIPIO DELLA SAGGEZZA E IL TI¬ 
MORE DEL Creatore. Quindi perche e chiamata “il timore del Creato- 
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re”? Perche questo e il segreto dell’Albero della Conoscenza, attraverso 
ii quale Adamo peccó, perche Tutilizzo di questo punto (dei desideri 
oistici) e punito eon la morte (la scomparsa della Luce); e per trat- 
tenersi dal toccarlo (usarlo) prima che tutti gli altri desideri siano stati 
corretti e necessario un grandę timore. Comunque sia, alla fine della 
conezione, quando anche questo punto sara completamente corretto, 
la morte cessera di esistere per tutta Tetemita. Ecco perche e chiamata 

“timore”. 

II Creatore ha creato una sola creazione: la Malchut egoistica. Lo 
scopo della creazione e di colmare Malchut eon la Luce del Creatore 
usando un’intenzione altruistica. In conseguenza di ció, Malchut si uni- 
ra eon il Creatore e ricevera un piacere infinito. 

Malchut, la sola creazione, e composta da cinque parti: KHB ZA-M. 
Le sue parti KHB ZA, escludendo Malchut de Malchut, hanno delle 
proprieta altruistiche, che hanno ricevuto dalia Luce. 

Come conseguenza della sua decisione di trattenersi dal ricevere 
la Luce nei desideri egoistici, chiamata Tzimtzum Aleph (la prima re- 
strizione), Malchut riceve la Luce solo nei suoi primi quattro desideri: 
KHB-ZA. Malchut de Malchut rimane inaccessibile alla Luce. Quindi, 
come puó essere corretta? 

Per correggere le proprieta (i desideri) di Malchut de Malchut, il 
Creatore crea le condizioni in base alle quali Bina e Malchut si mesco- 
lano e, di conseguenza, Malchut acquista le proprieta di Bina. 

Questo processo deve awenire piu volte, in modo che possano 
mescolarsi eon Bina tutte le parti di Malchut. Ogni volta ció awiene 
su uno strato piu profondo di Malchut ed e chiamato la rottura della 
santita, perche Bina scende e passa le proprie proprieta a Malchut, ma 
essa stessa si rompe durante questo mescolamento, come se perdesse 
le proprieta. 

Dunąue possiamo concludere che la frantumazione di tutti i vasi, 
la frantumazione delPanima di Adamo, la distruzione del Primo e del 
Secondo Tempio e altre sciagure spirituali, sono awenute e awengono 
non come punizioni, perche la punizione (come la intendiamo noi) non 
esiste nel mondo spirituale, ma solo per permettere ai desideri altruistici 
di Bina di penetrare sempre di piu nei desideri egoistici di Malchut. 

L ultimo punto di Malchut, la Malchut de Malchut non ancora cor¬ 
retta, e il punto esatto il cui uso e punito eon la morte (la scomparsa del¬ 
la Luce e considerata morte). E proibito usare Malchut de Malchut fino 
aquando tutte le proprieta di Malchut {KHB-ZA) non saranno comple- 
lamente corrette. Invece, se Tuomo si trattiene dalLusare Tegoismo (il 
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punto di Malchut de Malchui) e usa solamente i propri desideri altmisti- 
ci, costruisce gradualmente uno schermo “non-ricevente” su Malchut 
de Malchut. 

Dopo aver colmato, eon la Luce, tutti i propri desideri corretti, Tuo- 
mo raggiunge la fine della correzione, di ció che egli ha potuto correg- 
gere da solo. Non appena ció awiene, cioe non appena Tuomo riceve 
la Luce in tutte le prime nove Sefirot della propria anima {KHB~ZA 
escludendo Malchut)., la Luce chiamata il Messia-Ma.y/ 7 /ac/z discende 
dairAlto e dona a Malchut la proprieta altruistica della dazione, la ca- 
pacita di agire per il bene del Creatore. Ció comporta la conclusione 
deirintero processo di correzione deiranima delPuomo ed egli rag¬ 
giunge COSI la completa unione eon il Creatore. Lo scopo del Creatore 
e che Tuomo raggiunga questo stato mentre si trova a vivere ancora 
nel mondo materiale, ąuindi, nel suo corpo fisico, per unire in se tutti i 
mondi, spirituale e materiale. 

E QUESTA PORTA CONDUCE A TUTTO IL BENE, perche non c’e nulla di 
meglio della rivelazione della saggezza divina nel mondo, quella com- 
presa nel Pensiero della Creazione. E poiche il timore del Creatore e 
r ultima porta che conduce alla saggezza Divina, essa costituisce anche 
la porta che conduce a tutto il bene. 

QUESTE DUE PORTE SONO UN TUTT’UNO si riferisce ai due punti, 
Bina e Malchut, che sono unitę nella lettera Bet della parola BERESHIT 
(In PRINCIPIO), la prima parola della Torah. E i due punti sono menzio- 
nati perche alludono allo stato che segue la correzione, quando ąuesti 
due punti vengono chiamati “le due porte”, perche entrambi risultano 
essere il bene e quindi liberi dal małe, perció portano alPuomo solo il 
bene perfetto. 

Ciononostante, fino alla fine della correzione Tuomo si deve sfor- 
zare di tenere separati, dentro di se, i desideri che si riferiscono al pun¬ 
to di Bina da quelli che si riferiscono al punto di Malchut, deve quindi 
respingere i desideri di Malchut e, a dispetto delPegoismo, usare i 
desideri di Bina. Durante il lavoro delPuomo sulla propria correzione 
personale, chiamata “i seimila anni”, ci si riferisce a questi due punti 
come a “L’Albero della conoscenza del Bene e del Małe”. 

Rabbi Yosi disse: Rabbi Yosi non obietta le parole di Rabbi Chiya- 
Essi parlano di due differenti stati: Rabbi Chiya allude allo stato al di la 
della fine della correzione di Malchut, quando entrambi i punti diven- 
tano una porta e in essi non c’e piu il małe. Rabbi Yosi spiega lo stato 
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nel corso del processo della correzione, ąuando i due punti, Bina e Mal- 
chut esistono dentro di noi come il nostro Albero della Conoscenza del 
Bene e del Małe. Dunque, egli ci dice che TUTTO IL BENE E (puó essere 

trovatO solo in) L’ALBER0 DELLA VlTA. 

ZA colmato eon la Luce di Ima-Bina, e chiamato “PAlbero della 
Vita”, perche possiede solo le proprieta del bene. E i due punti del bene 
e del małe, Bina e Malchut, rimangono dentro Malchut fino alla fine 
della correzione; dunque, Malchut e chiamata “PAlbero della Cono¬ 
scenza del Bene e del Małe”. 

124. Per tutti coloro che compiono delle azioni, ć la fedele misę- 
ricordia di Davide che sostiene la Torah, Coloro che osservano la 
Torah apparentemente la creano da soli. 'Hitti coloro che studiano 
la Torah, non devono compiere alcuna azione mentre studiano; ma 
coloro che osservano la Torah, devono compiere delle azioni. E il 
mondo esiste per questa forza, la saggezza e la Torah sono eterne e 
il trono si erge proprio come e dove dovrebbe. 

E stato detto precedentemente che il timore del Creatore costituisce 
Tultima porta, sebbene sia la prima verso la saggezza Divina. Ne deriva 
che TUTTI COLORO CHE STUDIANO LA TORAH hanno gia corretto Tulti- 
ma porta e i due punti diventano per essi i due ingressi, cioe tutto il bene 
senza il małe. Dunque, e detto che COSTORO NON DEYONO COMPIERE 
ALCUNA AZIONE, cioe nessuna analisi del bene e del małe, perche essi 
hanno gia corretto tutto. 

Invece, ci si riferisce a coloro che non hanno ancora raggiunto la 
fine della correzione come a coloro che osservano la Torah. Questi ul- 
timi devono compiere delle azioni, perche non hanno ancora corretto il 
bene e il małe nel proprio Albero del Bene e del Małe, in quanto non 
hanno ancora conseguito nel proprio albero interiore (in tutte le proprie 
qualita) cosa sia il bene e il małe rispetto alla verita spirituale. 

E perció detto che COLORO CHE osseryano la Torah apparen¬ 
temente LA creano DA SOLI. In conseguenza allo sforzo delFuomo 
nel trattenersi dalPusare i suoi desideri egoistici, tutte le incombenti 
forze del punto di Malchut che lo distraggono diventano porte, tutte le 
serrature diventano porte e tutte le porte diventano stanze di saggezza 
colmate eon Ohr Hochma. 

Ne segue che tutta la saggezza e Tintera Torah si rivelano solo 
*ttraverso gli sforzi di coloro che osservano la Torah. Dunque, essi 
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LA CREANO APPARENTEMENTE DA SOLI. Le forze del bene e del małe 
sono unitę dentro di loro ed essi diventano coloro che osservano la 
Torah, perche la Torah viene rivelata grazie al loro lavoro interiore di 
separare e correggere il bene e il małe. 

Questi uomini sono chiamati “coloro che agiscono”, perche essi 
alPapparenza sembrano creare da se la Torah. Infatti, senza percepire 
il Creatore (la Torah^ la Luce) come nascosto, quindi superando que- 
sto occultamento, trasformandolo cosi in porte, entrate e sale, la Torah 
non avrebbe mai potuto essere rivelata. 

La perfezione delle azioni del Creatore sta nel fatto che, creando 
Tuomo cosi meschino (eon i suoi insignificanti desideri egoistici, eon 
qualita completamente opposte a quelle del Creatore e assolutamente 
incapace di cambiare se stesso) il Creatore ha dato alLuomo un’oppor' 
tunita di diventare come Lui (nelle proprieta, nella grandezza e nella 
sensazione di creare se stesso), di creare da se e dentro di se tutti i mon- 
di e la Torah. Rivelando la Luce, e come se Tuomo, di fatto, la creasse. 

Dunque, poiche questi uomini rivelano la Torah, essi sono conside- 
rati come i suoi creatori. La parola APPARENTEMENTE e usata per indi- 
care che la Torah e stata creata prima della creazione del mondo {Tal¬ 
mud, Pesachim, 54:1) e, naturalmente, si tratta del lavoro del Creatore 
Stesso. Peró, senza le buone azioni di coloro che osservano la Torah, 
essa non sarebbe stata rivelata al mondo. Dunque, essi sono considerati 
come coloro che farmo e che creano la Torah. 

La saggezza e la Torah sono etemi; vale a dire che esisteranno an- 
che dopo la fine della correzione; perche il timore del Creatore sara 
necessario anche allora. Tuttavia, una volta che Tintero egoismo sara 
corretto, non ci sara piii alcun posto da cui ricavare questo timore, per¬ 
che TAlbero del Bene e del Małe diventera solo bene e non potrą piu 
fomire il timore del Creatore. 

Tuttavia, poiche essi hanno ricevuto il timore in passato, essi pos- 
sono continuare a usarlo nel presente, dopo la fine della correzione, 
quando non ci sara piu niente di cui aver timore, come non ci saranno 
piu restrizioni in Malchut. E la sola ragione per cui essi possono agire 
COSI e che durante la correzione essi hanno lavorato per creare dentro 
loro stessi la sensazione del dominio assoluto del Creatore e delfeter- 
nita della Torah. E poiche questo timore e infinito, il trono del Creatore 
rimane per sempre presente nel loro conseguimento. 
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125. Rabbi Shimon se ne stava seduto a studiare la Torah nella 
notte, quando la Sposa, Malchut, si unisce col marito, ZeirAnpin, E 
tutti gli amid, presenti quella notte nella camera nuziale, la vigilia 
della festa di Sharuot (Pentecoste), devono restare insieme alla spo¬ 
sa sotto la Huppah (il baldacchino nuziale), stare eon lei per tutta la 
notte e gioire eon lei per le correzioni della Sposa, cioe studiare la 
Torah^ poi i Profeti, poi le Sacre Scritture e finalmente la saggezza, 
dato che queste correzioni sono gli ornamenti della Sposa. La Sposa 
riceve le correzioni, si adorna eon esse e gioisce eon esse per tutta 
quella notte. £ il giorno dopo, alla festa di ShavuoU lei giunge alla 
Huppah solo insieme a loro. I suoi amici, che hanno studiato tutta 
la notte la Torah, sono chiamati i figli della Huppah e mentre lei si 
awicina alla Huppah, il Creatore domanda di loro, li benedice e li 
adorna eon gli ornamenti della Sposa. Felici sono coloro che meri- 
tano tutto questo! 


Tutti i giomi delPesilio sono chiamati notte, perche in questo pe- 
riodo il volto del Creatore e nascosto a Israele, mentre le forze impure 
dominano e separano i Suoi servi fedeli da Lui. Tuttavia, ąuesto e an- 
che il periodo in cui la sposa si unisce col marito (in ebraico “marito” 
e padrone” sono la stessa parola, cosi si deve tenere presente anche il 
secondo significato della parola). La Huppah e il baldacchino nuziale, 
sotto il ąuale awiene il rito delLunione tra la sposa e lo sposo (la loro 
unione in uno Zivug). 


b unione tra la sposa e il marito (lo Zohar usa la parola “marito” in- 
'^cce di sposo”) awiene grazie alla Torah e alle Mitzvot (i Precetti) dei 
gJusti, ai quali ci si riferisce come a “coloro che osservano la Torah'\ E 
i Livelli Divini, chiamati i “segreti della Torah'", saranno rivelati 
grazie a loro solamente, perche essi sono anche chiamati GLI artefici 
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(come se creassero la stessa Torah), come descritto nelPArticolo 124 
Perció, ii periodo delPesilio e chiamato LA notte in cui la SPosa si 
UNISCE COL MARITO. E TUTTI GLI AMIGI, 1 FIGLI DELLA GIOIA DELLA 
SPOSA, SONO CHIAMATI COLORO CHE OSSERYANO LA TORAH. 

Dopo LA FINE DELLA CORREZlONE e la completa liberazione, a 
proposito della quale il Profeta Zaccaria scrive (14:7): “Sara un unico 
giomo, che il Creatore conosce, non sara ne giomo, ne notte e ąuando 
arriyera la sera, ci sara la luce”. IL GIORNO DOPO, LA SPOSA E suo ma- 
RITO ENTRANO SOTTO LA Huppah, perchć BON diventera come SAG q 
MA sara come AB (vedi Articolo 64). 

Questo stato e perció definito come il giomo dopo e la nuova Hup- 
pak. mentre in ąuesto periodo (in questo stato), i giusti sono chiamati 
1 FIGLI DELLA Huppah, nel quale non c’e azione, come e scritto: “Essi 
non compiranno alcun małe sulla Mia sacra montagna, perche la tena 
sara colmata eon la conoscenza del Creatore, come le acque coprono il 
marę” (Isaia, 11:9). 

E poiche, questi giusti, hanno elevato BON in SAG eon le loro azio- 
ni, cioe, le proprieta di BON sono State rese uguali a quelle di SAG, essi 
sono considerati come se avessero compiuto una nuova Huppah e sono 
perció chiamati “i figli della Huppak\ 

Nella notte di Shavuot (Pentecoste) LA SPOSA SI UNISCE COL MARI¬ 
TO, perche la Huppah awiene il giomo seguente, il giomo di Shavuot, 
il giomo della ricezione della Torah. In quel giomo tutta la creazione 
raggiunge lo stato della fine della correzione, come e detto: “Egli elimi- 
nera la morte per sempre e il Creatore stesso asciughera le lacrime da 
tutti i Yoiti” (Isaia, 25:8). 

La Torah descrive questo stato come “inciso sulle tavole” (Esodo, 
32:16). In ebraico la parola “inciso” e Harut, ma si dovrebbe pronun- 
ciare Herut (liberta), owero liberta dalPangelo della morte. Peró poi ci 
fu il peccato del vitello d’oro e il Livello Elevato fu perso. 

Poiche Shavuot e il giomo in cui la Torah e stata ricevuta, e conside- 
rato anche come la fine della correzione; perció tutte le preparazioni ne- 
cessarie (le correzioni realizzate durante il periodo deiroccultamento), 
sono completate in anticipo, nella notte prima la festa dello Shavuot. 
Questa notte e dunque definita come la notte in cui la sposa si unisce 
col marito per entrare sotto la Huppah il giomo seguente, la festa dello 
Shavuot, quando tutte le correzioni sono completate e liberate dalPan- 
gelo della morte, grazie alle azioni dei giusti, che erigono una nuova 
Huppah. 
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Tutti gli amici della sposa, coloro che osservano la Torah, chiamati 
anche “I camera nuziale”, devono essere uniti eon la She- 

Ihina-Malchut (la sposa) per tutta quella notte, chiamata “esilio”. So- 
lamente allora, le loro azioni compiute per mezzo della Torah e delle 
Uitzvot correggono e purificano il bene in lei eliminando ogni traccia di 
małe, cosi che lei possa manifestare tutte le proprieta che contengono 
solamente il bene, senza il małe. 

Dunque, coloro che osservano la Torah, dovrebbero rallegrarsi in- 
sieme alla sposa per tutte le grandi correzioni che essi hanno compiuto 
in lei. Dopo di che, essi continuano eon gioia a compiere le loro cor¬ 
rezioni nella Torah, poi nei Profeti e infine nelle Sacre Scritture. 
Tutti i livelli e le rivelazioni dei segreti della Torah, che costituiscono la 
struttura della stessa Shechina alla fine della sua correzione, sono rea- 
lizzati esclusivamente dai giusti, quelli che osservano la Torah durante 
l’esilio. 

Perció, tutti i livelli che si manifestano durante il periodo (lo stato) 
delPesilio, sono chiamati le correzioni della sposa e gli omamenti che 
derivano dalia Torah, dai Profeti e dalie Sacre Scritture, poiche le Sefi- 
rot Hesed, Gevura e Tifferet costituiscono la Torah. Le Sefirot Netzah, 
Hod e Yesod sono i Profeti; mentre Malchut e le Sacre Scritture. La 
Luce di VAK e chiamata Midrashim e la Luce di GAR e chiamata “i 
segreti della Torah"". E tutte queste correzioni devono essere compiute 
in Malchut (la sposa) nella notte in cui lei completa le proprie corre¬ 
zioni (e proprio nelToscurita delPesilio dalia spiritualita che Tuomo 
compie il lavoro della propria correzione interiore). 

Sappiamo che la fine della correzione non portera nulla di nuovo e 
nulla che non fosse precedentemente noto. Invece, tutte le preghiere- 
MAN e i MAD, insieme a tutti i Iivelli e agli Zivugim che si sono manife- 
stati consecutivamente nel corso dei seimila anni, si uniranno in un solo 
livello e si correggeranno eon Taiuto della Luce di Atik. 

La sposa entrera allora nella sua Huppah e IL Creatore DOMANDE- 
RA DI TUTTI, di ogni uomo che abbia innalzato anche solo una volta una 
preghiera-Af>IA^ per lo Zivug divino e finale. Per cui il Creatore attende 
che tutti i piccoli Zivugim si uniscano, come se domandasse e aspettasse 
ognuno di essi singolarmente. E quando si saranno riuniti, sara rivelato 
un grandę Zivug chiamato Rav paalim U MEKABTZIEL (Lui CHE la be- 
nedice e la adorna). E quando tutte le creature saranno benedette e 
udomate insieme, la correzione giungera alla fine. Ci si riferisce a que- 
stomomento come “romamento della corona della sposa”. 
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126. Que$ta h la ragione per cui Rabbi Shimon e tutti i suoi amicj 
restarono alzati tutta la notte, e ognuno di loro rinnovó la Torah 
ancora e ancora. Rabbi Shimon era felice e anche i suoi aniici lo 
erano. Rabbi Shimon disse loro: ^Tigli miei, benedetta ć la vostra 
condizione, perche sarete voi ad accompagnare domani la Sposa 
alla Huppahy perche tutti coloro che La correggono e che gioiscono 
in Lei questa notte avranno ii proprio nome iscritto nel Libro della 
IMemoria. E il Creatore li benedirś eon settanta benedizioni e orna- 
menti delle corone del Mondo Superiore’’. 

II Libro della Memoria, menzionato dal Profeta (Malachia, 3:15) 
dice: “Voi direte, ‘Come e futile servire il Creatore! A cosa e servito 
adempiere la volonta del Creatore e camminare eon il cuore contrito 
davanti a Lui? E ora consideriamo gli empi come benedetti: essi hanno 
vissuto nel la propria malvagita, hanno tentato il Creatore e sono stati 
liberati’. Allora, coloro che sono timorati, parlarono tra di loro e il Cre¬ 
atore pose Torecchio e li ascoltó e un Libro della Memoria fii scritto 
davanti a Lui per coloro che temono il Creatore e onorano il Suo nome. 
‘Ed essi diventeranno scelti per Me nel giomo che lo ho stabilito e lo 
li risparmieró, come un uomo risparmia il suo stesso figlio, che lo ha 
servito’”. 

Ma come possiamo comprendere che, quando hanno parlato małe 
del Creatore, essi si riferivano al timore del Creatore, come dice il pro¬ 
feta? Inoltre, che essi sono stati iscritti nel Libro della Memoria come 
coloro che “hanno temuto il Creatore e hanno onorato il Suo nome”? 

II punto e che, alla fine della correzione, quando si manifestera il 
grandę Zivug generale di Atik, in tutti i mondi sara rivelata una grandę 
Luce e in questa Luce ognuno tomera al Creatore nelLamore assoluto. 
II Talmud{Yoma, 86:2, Introduzione allo studio delle dieci Sefirot) dice: 
“I peccati di colui che consegue il pentimento che deriva dalLamoresi 
trasformeranno in meriti”. 

Qui il profeta si riferisce ai peccatori che sostengono Tinutilita del 
lavoro spirituale: nel grandę giomo della fine della correzione, ąuando 
brillera la Luce del pentimento che deriva dalLamore, tutta la maliziae 
rintenzionalita dei peggiori peccati possibili si trasformeranno in me- 
riti e tutte le loro parole non saranno considerate vane, ma parole di 
uomini che temono il Creatore. 

Perció tutti i peccati, cosi come tutte le buone azioni, sono scntti 
davanti al Creatore; perche Egli avra bisogno di loro nel grandę giomo 
del Suo miracolo: tutti i meriti si uniranno a completare il KU che n* 
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evera la Luce necessaria per la correzione finale. Dunque e detto che 
[l^Creatore scrivera nel Libro della Memoria il nome di coloro che Lo 
temono, perche Egli avra bisogno di loro in quel giomo, per completare 
IPartzufcommę. Questo e esattamente ció che dice il profeta: coloro 
che rimangono sono vicini al Creatore come figli che Lo hanno servito. 

£ perció detto che tutti e tutto, anche i peccati, saranno scritti nel Li¬ 
bro della Memoria. Tuttavia, il Creatore li scrivera come se fossero me- 
riti come se loro Lo abbiano servito. Queste sono le parole del profeta. 

II numero settanta indica la Luce di Hochma, GAR, Tomamento, la 
corona, e la Luce di Hassadim e chiamata “la benedizione”, perche il 
mondo e stato creato eon la lettera Bet (benedizione), come e scritto: 
“11 mondo e stato edificato per mezzo della misericordia” (Salmi, 89:3), 
che e VAK. Ma alla fine della correzione, la Luce di Hassadim sara 
uguale anche a settanta corone, come la Luce di Hochma, perche MA 
e BOh! saliranno in AB e SAG. Perció lo Zohar dice che il Creatore li 
benedira eon settanta benedizioni e omamenti delle corone del Mondo 
Superiore. 

127. Rabbi Shimon inizió a riyelare e disse: “I Cieli testimoniano 
la grandezza del Creatore. Ho gi^ spiegato questo, ma ąuando la 
sposa si risyeglia per entrare nella Huppah il giorno seguente, eon 
tutti gli amici che si sono rallegrati eon lei per tutta la notte, lei gio- 
i$ce eon loro, si corregge e splende eon i propri ornamenti”. 

128. E il giorno seguente una moltitudine di masse, di schiere 
e di legioni si unisce a lei. E lei, insieme a queste masse, schiere e 
legioni, aspetta tutti coloro che Phanno corretta, studiando la Torah 
di notte. Questo ayyiene perchć ZeirAnpin si unisce eon Malchut e 
lei vede suo marito, cosi h detto: Cieli testimoniano la grandezza 
del Creatore”. I “Cieli” alludono allo Sposo {ZA) che entra nella 
Huppah. “I Cieli testimoniano”, cioe splendono come la luce radio- 
sa di uno zaffiro, su tutta Malchut^ da un capo alFaltro. 

II giomo della fine della correzione e chiamato “domani”, come e 
sentto nel Talmud: “Lavora oggi e ricevi la ricompensa domani” {Em- 

22:1), Le masse sono le masse del mondo materiale, che non ser- 
vono li Creatore, le schiere sono coloro che servono il Creatore e le 
legioni sono i carri di guerrieri in armi, i gruppi Divini di angeli che 
accompagnano le anime, come e detto: “Egli ha comandato ai Suoi an- 
Seli di proteggerti lungo tutti i tuoi cammini” (Salmi, 91:11). Proprio 
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come il Creatore e in attesa di tutti, come e stato detto precedentemente 

10 stesso fa la Shechina. 

“1 Cieli sono lo sposo che entra nella Huppah'": lo stato della fine 
della correzione, del quale e scritto: “E la luce della luna (Malchut) sara 
come la luce del sole (Z4)” (Isaia, 30:26). II Creatore e chiamato “i 
Cieli” e, alla fine della correzione, ci si riferira a Lui come allo “sposo” 
come e detto: “Proprio come uno sposo gioisce della sua sposa, cosi il 
tuo Creatore gioira di te” (Isaia, 62:5). 

Ogni qual volta si dice che il Creatore discende, si intende la Sua 
severita e il Suo giudizio; perche si parła della diminuzione della Sua 
grandezza agli occhi di coloro che sono inferiori, come e detto: “La 
Sua Potenza e la Sua grandezza sono dove e Lui”. Ma alla fine della 
correzione, quando tutti i peccati diverranno meriti, perche sara chiaro 
che tutte le discese spirituali non sono State altro che ascese spirituali, 

11 Creatore diventera lo “sposo” e la Shechina diventera la sua “sposa”. 

In ebraico la parola “sposa” e Kalah^ usata anche nelPespressione 
Kalot Moshe (Numeri, 7:1), che descrive il completamento del Taber- 
nacolo. Dunque, nella Torah, la parola Kalah indica la fine della co- 
struzione; in Numeri, 7,1 e scritto kalot (aveva terminato), che ha le 
stesse consonanti di kalat (la sposa di...). La parola ebraica che indica 
“sposo” e Hatan, che significa la discesa lungo i livelli spirituali, come 
e detto nel Talmud: “Scende i gradini” {Yevamot, 63:1). Tuttavia, ąuesta 
discesa e maggiore di tutte le precedenti ascese, perche awiene lungo il 
cammino che porta alla sposa nel momento della fine della correzione. 

La Huppah rappresenta il totale di tutta la Luce che Ritoma che e 
stata ricevuta nella preghiera-M4A^ innalzata dai giusti, in tutti gli Z\- 
vugim nel corso di tutti i seimila anni. Questo perche adesso essi sono 
stati riuniti in un^unica grandę Luce che Ritoma, che s’innalza e si libra 
verso il Creatore e la Shechina^ sopra lo sposo e la sua sposa, come una 
Huppah: il baldacchino nuziale. 

In questo stato, i giusti sono chiamati i “figli della Huppah'" perche 
ognuno di essi ha un compito in questa Huppah, nella misura della pre- 
ghiera-A£4^che essi hanno innalzato allo schermo di Malchut, il quale, 
evocato, ha prodotto la Luce che Ritoma, che corrisponde alPintensita 
di questa preghiera-Af/IM Alla fine della correzione, il Creatore sara 
chiamato Hatan (lo sposo), poiche Egli Nechit Darga: discende dal Suo 
livello verso Sua moglie ed entra nella Huppah. 

In quel momento (cioe in questo stato), i Cieli dicono: questo e il 
grandę Zivug del futuro, come dice il Talmud: “La moglie parła a suo 
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niarito” (Berachot, 3:1). La parola “parła” (Mesaperet) implica uno Zi- 

e (leriva da Sapir (zaffiro), il nome della Shechina, come e detto 
nella Torah, “...e sotto i Suoi piedi, come un pavimento di zaffiro” 

(Esodo, 24:10). , u i 

La Luce radiosa dello zaffiro e la Luce che Ritoma, che sale 
dalbasso verso Palto. Radiosa, come la luminositA: la Luce che Ri¬ 
toma RADIOSA e equivalente alla Luce Diretta, la LUMINOSITA. Questo 
grandę Zivug riunisce tutta la Luce che Ritoma di tutti gli Zivugim com- 
piuti durante i seimila anni e la Luce Diretta splendera in esso, come e 
detto, DA UN CAPO ALL’ALTR0. 

129. La Gloria del Creatore = “££ ” e la sposa, Malchut, chiama- 
HEL come e scritto: si arrabbia ogni giorno”. Lei e chiamata 

£Lin tutti i giorni delPanno. E ora, alla festa dello ShavuoU quando 
e gia entrata nella Huppah, lei ć chiamata la GRANDEZZA ed k chia- 
mata EL, la grandissima tra i grandi, la radiositś dalia radiosit^, il 
dominio sui domini. 

£/e il nome della grandę misericordia. Peró qui si dice “£/ si arrab¬ 
bia ogni giomo”, che e il contrario della misericordia. La Torah dice: 
“E ci Sara la sera e ci sara il mattino, un giomo”. La Shechina e una 
piccola Stella, la Luna che regna di notte. Essa e chiamata “il timore del 
Cielo”, perche essa e la proprieta dei giusti che devono innalzare pre- 
ghiere-A£4iV attraverso la propria aspirazione a essere corretti, evocan- 
do in questo modo la Luce che Ritoma, affinche discenda su Malchut 
dalPAlto e la corregga. 

£perció scritto: “II Creatore ha fatto Puomo in modo che Lo temes- 
se” (Ecclesiaste, 3:14). E questo perche senza il timore e impossibile 
innalzare una preghiera-M4M Ci si riferisce alPassenza di timore del 
Creatore come al regno di Malchut di notte, nello stato delPoscurita. In 
assenza della Luce, tutte le restrizioni e la sofferenza sono rivelate come 
opposte alla proprieta del giomo, la misericordia. Dunque, si manifesta 
li timore del Creatore; se non fosse per questo timore, la proprieta del 
mattino e del giomo, non potrebbe essere rivelata. 

Quindi e scritto: “E ci sara la sera e ci sara il mattino, un giomo”. 
Anche la notte entra nel mattino, perche senza la notte non ci sarebbe il 
mattino e Puomo non puó compiere alcun lavoro senza la notte. E per¬ 
cie scritto che El si arrabbia ogni giorno. Infatti, la proprieta della 
misericordia, chiamata £/, e rivelata solamente eon Paiuto della notte. 
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attraverso la proprieta deiriNDlGNAZlONE. Dunque, ąuesta proprietae 
considerata anche come misericordia e, di conseguenza, la Shechina e 
chiamata Eł. 

Questa e la ragione per cui e detto che LA GRANDEZZA DEL Crea- 
TORE, El, e la sposa, Malchut, chiamata El, perche e impossibile 
raggiungere lo stato del “giomo” senza lo stato della “notte”. Ed e cosi 
in ognuno dei sei giomi della creazione, dei quali e detto: “E ci sara 
la sera e ci sara il mattino, un giomo”. Yediamo che la notte e com- 
presa nella parola “giomo”. E proprio come loro sono tutti chiamati i 
sei GIORNI della creazione, i seimila anni sono chiamati “notte” nella 
proprieta della misericordia. 

E nel grandę Złvug alla fine della correzione, arrivera il giomo; la 
luce della luna diventera come queila del sole, come dice il profeta 
(Zaccaria, 14:7): “E giungera il momento in cui la sera ci sara la luce”. 
II che fara in modo che i Iivelli di Malchut aumenteranno due volte, per¬ 
che anche durante i seimila anni, la luce della luna splendeva secondo 
quanto gia detto sopra, “E ci sara la sera e ci sara il mattino”. 

Alla fine della correzione, quando la luna diventera come il sole 
{ZA), la luna sara grandę il doppio di quello che era prima, poiche di- 
ventera essa stessa la grandezza, perche la sua grandezza sara uguale a 
quella di Z4, di cui lo Zohar dice: IL PIU GRANDĘ DEI GRANDI, IL DOMI- 
NIO SUI DOMINI. Sebbene si sia unita eon la luce del mattino nel corso 
dei seimila anni, come e detto: “E ci sara la sera e ci sara il mattino, 
primo giomo” ora che e grandę come il sole (ZA), essa diventa luce essa 
stessa, RADIOSITA DALLA RADIOSITA. Precedentemente, la sua luce era 
solamente il risultato delPinclusione in essa delle proprieta delle Sefirot 
Superiori. 

E chiamata anche IL DOMINIO SUI DOMINI, in quanto durante i sei¬ 
mila anni il suo regno era quello di una piccola Stella che regna solo 
di notte. Adesso, invece, regna anche durante il giomo, perche essa e 
grandę come il sole. 

130. MelFora in cui il Cielo {ZA) entra nella Huppah e splende 
su Malchut^ tutti i suoi amici, che Phanno corretta studiando la To- 
rah, sono conosciuti per nome, come h detto: “I Cieli annunciano 
il lavoro delle Sue mani”; ^^11 layoro delle Sue mani” si riferisce ai 
membri del patto, chiamato ^i\ layoro delle Sue mani”. Poichć voi 
dite: ^Confermaci il layoro delle nostre mani” che k il segno del 
patto, impresso sul corpo dell’uomo. 
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Gli “amici” sono coloro che osservano la Torah, il che comprende sia 
buone, sia le cattive azioni, anche quelle parti di loro che sono ancora 
^ gative'e non sono corrette; OGNUNO E CONOSCIUTO per nome (la sua 
'^arte corretta), come e detto: 1 CIELI annunciano il layoro delle 
SUE MANI. “I Cieli” e il Libro della Memoria che costituisce la Luce del 
grandę Zivug che porta alLespiazione (alla correzione) attraverso Tamo- 
re quando i peccati diventeranno meriti (Talmud, Yoma, 86:2). 

E anche di coloro che parlavano di cose cattive e detto: “Allora essi 
si impartiranno gli uni negli gli altri il timore del Creatore” (Articolo 
126). Perció, Tazione definita come “adempiere la Toraht \ che include 
sia il bene (meritevole), sia il małe (non meritevole), adesso diventa 
completamente buona e sacra. E si trasforma nel layoro delle Sue 
mani: le azioni del Creatore, perche l Cieli parlano anche di chi non 
k) merita. Ne deriva che tutti gli amici hanno compiuto solo buone azio¬ 
ni e hanno svolto un lavoro sacro, perche hanno tutti corretto MAL- 
CHUTg sono tutti conosciuti per nome. 

E perció detto: confermaci il layoro delle nostre mani (Sal- 
mi, 90:17). Peró, non e chiaro a ąuali mani ci si riferisca: le Sue o le 
nostre? Solo una cosa si vuol dire qui e cioe che ci si riferisce al patto 
come al “lavoro delle nostre mani”, per cui la sua conferma e Yesod 
{Yesodmn e solo il nome di una Sefira, ma in ebraico significa anche 
“base”, “fundamenta”), le fundamenta delFintera costruzione. 

La correzione di Yesod e Brit Milah (la circoncisione). Dunque e 
detto che Tesistenza del patto e chiamata “il lavoro delle nostre mani”, 
perche attraverso il lavoro delle nostre mani separiamo Orlah (il pre- 
puzio) da Yesod. Ma questo riguarda solamente il periodo fino alla fine 
della correzione. Alla fine della correzione, sara rivelato il layoro 
DELLE Sue mani. In altre parole, il Creatore Stesso separera VOrlah da 
noi e I Cieli testimonieranno il layoro delle Sue mani. Ma fino 
a quando ąuesto stato non arrivera, la correzione della circoncisione 
e affidata a noi. Perció domandiamo: CONFERMACI IL LAYORO DELLE 
nostre MANI. 

131. Rabbi Hamnuna-Saba, quindi, disse cosi: ‘‘Non lasciate 
die la Yostra bocca faccia peccare il vostro corpo”; cioe, un uomo 
®on deve permettere alla propria bocca di awicinarsi al małe e di 
wsere la causa del peccato della carne consacrata, quella che porta 
y segno del sacro patto eon il Creatore. Se, invece, un uomo non lo 
sari trascinato alFinferno. E Domeh, colui che governa Tin- 
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ferno, $i trova alle porte deirinferno eon centinaia di migliaia di an- 
geli; peró gli ^ proibito di awicinarsi a coloro che in questo mondo 
hanno osservato il sacro patto. 

Qui c’e un awertimento: che ogni uomo faccia attenzione a ció che 
dice, che la sua preghiera sia pura ąuando innalza la sua MAN eon l’a- 
iuto della Torah e dei Precetti. Se alla sua preghiera si attacca la forza 
impura, sara quest’ultima a ricevere la propria MAN. Ne consegue che 
Tuomo covera rancore nei confronti del Creatore e nasceranno in lui 
pensieri estranei, i quali faranno in modo che YOrlah si attacchi, ancora 
una volta, al sacro patto. Di conseguenza la sua anima santa cadra pri- 
gioniera delle forze impure ed esse la trascineranno airinfemo. E come 
ció che Rabbi Elazar disse a proposito della caduta nelle mani di Lilit 
(Articolo 68). 

La CARNE CONSACRATA che porta il SEGNO DEL SACRO PATTO al- 
lude air anima santa protetta dal sacro patto, come e detto: “Dalia mia 
came io vedró il Creatore”, cioe dalia mia natura e dalie mie proprieta. 
Peró i dubbi evocano il ritomo della forza impura di Orlah. Essa tocca 
il sacro patto, quindi Tanima Divina viene immediatamente portata via. 
E “L’Albero gridó vigorosamente: Peccatore, non mi toccare!” perche 
quest’Albero e Yesod, Ateret Yesod (il prepuzio, Tessenza stessa della 
creazione: Tegoismo), TAlbero della conoscenza del Bene e del Małe. 

Domeh, colui che domina l’inferno, Domeh deriva da Dma- 
mah, senza vita, perche esso ruba alPuomo la sua anima e lo lascia 
senza vita. E Tangelo che riempie il cuore delTuomo eon dubbi circa la 
grandezza del Creatore e crea in lui il peccaminoso desiderio di perce- 
pire i Suoi piani come se fossero i piani di un uomo nato da donna, vale 
a dire come se fossero di questo mondo. E poiche paragona i pensieri 
del Creatore nella percezione delPuomo a quelli delEuomo, egli e chia- 
mato in questo modo {Domeh, significa anche somiglianza, similarita). 

Airinizio, Tuomo comprende che i pensieri e i metodi del Creatore 
sono diversi dai nostri, in quanto la mente umana non puó arrivare ad 
afferrare ne Lui, ne i Suoi pensieri e nemmeno il Suo dominio; questo 
poiche la nostra mente e inferiore alla Sua. Ma, attraverso il peccato, 
Tangelo Domeh pianta nelPuomo uno spirito stolto, che lo spinge a 
dire che la mente dell’ uomo nato da una donna e simile a ąuella del 
Creatore. Questo pensiero apre Tuomo ai dubbi che LO trascinaNO 
all’inferno. 

Perció, il potere delPangelo Domeh e nel suo nome, come e detto. 
“Chi e potente COME Te, chi e COME Te, il Re che uccide e fa risorge- 
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r Ció indica che la connessione eon colui che e UGUALE a Lui porta 
ana morte, mentre nella realizzazione che non c’e nessuno COME Lui, 
l’uonio trova la vita. 

Tuttavia, i dubbi e i pensieri che Tuomo riceve dalPangelo Domeh 
sono innumerevoli, come dice lo Zohar: CENTINAIA di MIGLIAIA Dl an- 
geli sono con lui e sono tutti davanti alle porte delLinfemo, attraver- 
50 le quali Tuomo viene trascinato sebbene le porte stesse non siano 

ancora considerate come Tinfemo. 

Ma a lui (L’ANGEL 0 ) E PROIBITO AWICINARSI a COLORO che H AN¬ 
NO osseryato IL SACRO PATTO IN pUESTO MONDO. E anche se un uomo 
non si e attenuto (non ha osservato) completamente al patto e nelle sue 
azioni ci sono ancora sia il bene, sia il małe, egli e comunque consi- 
derato come colui che ha osservato il sacro patto. Quindi, a meno che 
l’uonio non si abbandoni ai dubbi, alLangelo Domeh e proibito trasci- 
narlo airinfemo. 

132. Quando questo accadde al Re Davide, la paura lo awolse. 
In quel preciso momento Domeh andd hn su dal Creatore e dis- 
se: “Padrone del mondo, nella Torah e detto {Vayikra^ 20:10): ‘E 
Tuomo che commette adulterio con la moglie di un altro uomo...\ 
Davide ha rotto il suo patto, non e cosi?”. 11 Creatore gli rispose: 
^Davide e giusto e il suo sacro patto rimane puro, perche lo so che 
Bat $heva era destinata a lui hn dalia creazione del mondo”. 

Sebbene Davide non abbia commesso alcun peccato, come il Tal¬ 
mud {Shabbat, 56:1) spiega che chiunąue dica che Davide ha peccato 
si sbaglia, egli fu comunque awolto dalia paura, come se avesse vera- 
mente commesso un peccato, perche Domeh, nella sua denuncia, aveva 
citato la Torah. 

Tuttavia, Bat Sheva era stata destinata a Davide fin dalia creazione 
del mondo {Talmud., Sanhedrin, 107:1); dunque egli non aveva violato 
ilproprio patto. Peró, se Bat Sheva era stata destinata a Davide, perche 
aveva sposato prima Uriah? Infatti, una moglie e la meta del corpo di 
suo manto. E se lei e la meta del corpo di Davide, come ha potuto Uriah 
averla, se in lui non c’e niente che corrisponde a lei? 

11 fatto e che Bat Sheva e la vera Nukva (femmina) di Davide dal 
giomo del la creazione del mondo, in quanto Davide e la parte maschile 
I Malchut^ mentre Bat Sheva e la Nukva in Malchut. Peró, in consi- 
crazione del fatto che fin da quando il mondo e stato creato, Malchut 
^ uscesa in Bina per ricevere da lei la proprieta della misericordia (la 
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dazione), anche Bat Sheva aveva bisogno di questa correzione in GAR, 
Senza questa correzione, lei non avrebbe potuto dar vita alPanima di 
Re Salomone. 

Uriah Tlttita era un’anima elevata, le proprieta di GAR, da cui de- 
riva il nome di Uriah, che e composto da Ur = Ohr (luce) e i{a)h = i 
{Yocf) + h (Hey) = le prime due lettere del nome del Creatore HaVaYaH. 
In altre parole, Uriah significa “la Luce del Creatore”. E il fatto che il 
suo nome contenga solo le prime due lettere Yod-Hey = Hochma-Bina, 
e manchi delle ultimę due lettere Vav~Hey = ZA-Malchut indica che la 
sua Luce e la Luce di GAR. Perció, per correggere Bat Sheva, nella pro¬ 
prieta della misericordia, lei e stata unita a Uriah. Di conseguenza, lei e 
divenuta adatta a regnare ed e diventata la Regina di Israele. 

133. Domeh Gli disse: “Padrone del mondo, ció che a Te ^ rive- 
lato a lui e nascosto"\ 11 Creatore rispose: “Qualunque cosa Davide 
abbia fatto, Tha fatta eon il mio permesso, poichć nessun uomo va 
in guerra senza aver prima dato alla moglie il documento di divor- 
zio”. Domeh allora disse: “Ma se fosse cosi, Davide avrebbe dovuto 
aspettare tre mesi, invece non Pha fatto’’. 11 Creatore replicó: “Que- 
sto periodo e necessario solamente per essere sicuri che la donna 
non sia incinta del suo precedente marito. Ma lo so che Uriah non si 
era mai awicinato a lei, per cui il Mio Nome e impresso in lui come 
testimonianza. In verita, Uriah h Ohr-Iah, la Luce del Creatore, 
sebbene si scriva Uriahu = Ohr + i + a + hu {Yod-Hey-Vav\ senza 
Tultima Hey, Malchui, il che prova che egli non usó Malchut, 

Le lettere Yod-Hey nel nome di Uriah (Aleph-Reish-Yod-Hey) in- 
dicano che egli non aveva mai toccato Bat Sheva. Questo perche Uriah 
si riferisce a GAR senza VAK. E lo Zohar sottolinea che ogni volta che 
viene usata VAK, viene usato il nome Uriahu. Tuttavia, qui e scritto che 
Uriah era il primo marito di Bat Sheva, cioe che egli non aveva nulla di 
VAK in se stesso, ma solamente GAR, cioe la Luce di Hochma senza la 
Luce di Hassadim, perche Vav significa Hassadim. Questa e la ragione 
per cui egli non poteva awicinarsi a Bat Sheva. 

134. Domeh Gli disse: “Padrone del Mondo, questo e esattamen- 
te quello che ho detto io: Se 'Di sapeyi che Uriah non si era mai dL 
steso eon lei, allora chi lo ha rWelato a Davide? Egli avrebbe dovuto 
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aspettare tre mesi. E se dirai che Davide sapeva che Uriah non si 
era mai disteso eon lei, perchć egii ha mandato Uriah da sua moglie, 
dicendogli: 'Ritorna alla tua casa e lavati i piedi’?”. 

Di solito chi legge la Torah usa questo esempio di “triangolo amo- 
roso” come prova delle poco elevate ąualita di Re Davide e delPincon- 
gruenza del giudizio del Creatore, cioe, di come lo abbia perdonato per 
aver “ucciso” Uriah e cosi via. Dobbiamo ricordare che la Torah parła 
soiamente dei mondi spirituali e delle loro leggi, che non hanno delle 
conseguenze scontate nel nostro mondo. C’e un legame di causa-ef- 
fetto: qualunque cosa succeda nel nostro mondo e la conseguenza di 
una causa Piu Elevata, ma in nessun caso vale il contrario; cioe che 
ogni cosa che e descritta nel Mondo Superiore si deve necessariamente 
manifestare nel nostro. Considerare la Torah una storia legata al nostro 
mondo relega la Torah del mondo di Atzilut, i santi nomi del Creatore e 
la Luce dei Creatore, al livello piu basso della creazione, il che e seve- 
ramente proibito: “Non ti creerai idoli”. 

135. Egli gli rispose: ^^Naturalmente Davide non lo sapeva, ma 
egll aspettó piu di tre mesi, poiche erano passati quattro mesi. 
Come abbiamo imparato al qumdicesimo giorno di Nissan, Davide 
ordinó a tutto il popolo di Israele di prepararsi per la guerra, Yoav, 
il diciassettesimo giorno di Nissan, Essi conquistarono la terra di 
Moav e rimasero li per quattro mesi, finche non andó da Bat Sheva 
nel mese di EluL E, allo Yom Kippur, il Creatore gli perdonó il suo 
peccato. Ma ci sono coloro che dicono che Davide invió i suoi ordini 
il diciassettesimo giorno di Adar, riuni le truppe il quindicesimo 
giorno di lyar, andó da Bat Sheva il quindicesimo giorno di Elul e, 
allo Yom Kippur, il Creatore lo perdonó e lo risparmió dalia morte 
salvandolo dalie mani delEangelo Domeh. 

Domeh ha la responsabilita delPadulterio. E, poiche Davide era sta¬ 
ło perdonato nel Giorno del Pentimento, egli sfiiggi alla morte sottraen- 
dosi alle mani di Domeh. Tuttavia, la morte fu una conseguenza della 
ntorte di Uriah per mano dei figli di Amon, come e scritto nel libro 
dei Re 1 (15:5): “Poiche Davide fece ció che era giusto agli occhi del 
Signore e non evitó di farę ció che il Creatore gli comandava in tutti i 
giomi della sua vita, salvo soiamente il fatto di Uriah THittita”. 
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136. Domeh disse: “Padrone del Mondo, ho comunque qualcosa 
da dire contro di lui: perchć ha aperto la bocca e ha detto: *II Signo. 
re d giusto, mentre Tuomo mortale non lo condannandosi cosi 
alla morte. Dunque, io ho il potere di portare la morte su di lui’* 
11 Creatore gli replicó: ^^Non ti h concesso di portare la morte su di 
lui, perchć egli ha confessato e si ć pentito: 4o ho peccato davanti 
al Creatore% anche se non ayeva peccato. Ma egli ha peccato in una 
sola situazione: Fuccisione di Uriah. Io ho registrato la sua punizio- 
ne ed egli Fha ricevuta”. Allora Domeh rinunció immediatamente 
alle proprie lamentele e tornó, afflitto, al proprio posto. 

L’ultima lettera Hey nel nome HaYdYaH ha due punti: restrizione 
(severita) e misericordia. E tutte le correzioni di Malchut eon Taiutodel 
patto (la circoncisione) hanno lo scopo di occultare la severita e di rive- 
lare la misericordia. Allora, il nome del Creatore discende in Malchut. 
Anche se Malchut esiste sotto il divieto della prima restrizione (severita 
e giudizio) e tutte le forze impure le si aggrappano, questo punto e co- 
munque nascosto e solo la proprieta della misericordia di Bina e rive- 
lata. Dunque, le forze (i desideri) impure che sono estranee alla santita 
e alla spiritualita, sono senza potere e non possono aggrapparsi a lei. 

Yiolare il patto significa rivelare la severita e il giudizio in Malchut 
(la lettera Hey). Ne consegue che le forze impure le si aggrappano im¬ 
mediatamente, perche questa e la loro proprieta, fa parte di loro. L’a- 
nima santa, il nome del Creatore, scompare cosi alFimprowiso, come 
e scritto (Giobbe, 4:9): “Per mezzo del respiro di Dio essi periscono”. 

Davide stesso e la parte di Malchut relativa alla proprieta di Mai- 
chut della misericordia. Dunque, egli richiede una speciałe attenzione, 
al fine di impedire che in lui venga rivelata la proprieta della severita 
di Malchut. Per cui, colui che rivela la proprieta della severita e viola 
il patto eon il Creatore, si arrende alle forze impure che lo condannano 
alla morte. E questo perche la proprieta della severita si manifesta in lui 
prima della forza impura (1’angelo Domeh), che desiderava catturare 
Fanima di Davide e trascinarla alFinfemo. 

Sebbene fosse innocente, Davide aveva implorato il Creatore che lo 
perdonasse per il peccato di adulterio e ricevette il perdono. Ma rispetto 
al fatto che Davide avesse mandato a morte Uriah, Domeh non aveva 
alcun diritto di chiedere al Creatore il permesso di punirlo, poiche Do¬ 
meh ha autorita solo sull'adulterio. 
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137. E a questo riguardo Davide disse: “Se non fosse stato per 
faiuto del Creatore, Domeh per poco avrebbe ottenuto la mia ani- 
“Se non fosse stato per Taiuto del Creatore” significa che “se 
[I Creatore non fosse stato la mia guardia e la mia gnida contro 
rangelo Domeh”. “Per poco” significa che solo u na distanza sot- 
tile come un filo ha impedito a Domeh di trascinare la sua anima 
airinferno. 

Davide e Malchut, del la quale e scritto (Proverbi, 5:5): “I suoi piedi 
scendono sulla morte”, perche essa e la fine, la conclusione della santita 
(la spiritualita). In Malchut hanno origine le forze impure ed essa le 
sostiene, come e detto (Salmi, 103:19): “II Suo regno domina su tutto”. 

Peró, quando Malchut esiste nella propria proprieta corretta della 
misericordia (Articolo 122), viene definita come composta da due pun- 
ti: il suo punto proprio del giudizio e il punto della misericordia che ha 
ricevuto da Bina, II suo punto del giudizio e nascosto, mentre il punto 
della misericordia e rivelato. E grazie a questa correzione, tutto ció che 
le forze impure possono ottenere da Malchut e una Ner Dakik (piccolis- 
sima luminosita), che serve solamente a sostenere la loro esistenza, ma 
che non concede loro di spandersi. 

Ner Dakik, la fonte delEesistenza delle forze impure, e anche cono- 
sciutacome Hoteh Dakik, il piccolo peccato, la radice dei peccati, come 
e scritto (Talmud, Sukkah, 52:1): “Inizialmente, la forza impura, sembra 
sottile come la tela di un ragno, ma poi cresce grandę come una trave di 
legno”. Ed e chiamata piccola (Dakik), perche il giudizio e le restrizioni 
sono nascoste nella proprieta (punto) della misericordia. 

Dunque, colui che viola il patto causa la rivelazione in Malchut del 
punto del giudizio. Ne consegue che le forze impure si aggrappano a 
Malchut e le succhiano molta Luce, ricevendo cosi la forza per allargar- 
si ed espandersi. E di colui che si comporta in questo modo e detto che 
abbandona la sua stessa anima, come e scritto: “Per mezzo del respiro 
dl Dio essi periscono” (Giobbe, 4:9). 

E ąuando Tuomo merita di tomare al Creatore, egli ritoma e correg- 

Malchut eon la proprieta della misericordia. Questa e la ragione per 
cui questo processo e chiamato Teshuva (il ritomo), dalia parola Tashuv 
(tomera) + doye “^4” (Hey) indica il Creatore. In altre parole, e il 
ntomo alla proprieta della misericordia, mentre la proprieta del giudi- 
ziotoma a essere nascosta nella proprieta della misericordia, come una 
piccola candela e niente di piu. 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



292 ZOHAR 


E perció scritto: SE NON FOSSE STATO per L’AIUT0 DEL Creatore- 
questo si riferisce al fatto che Egii accetta il mio ritomo e respinge 
Tangelo Domeh riportando Malchut al proprio posto, alla proprieta del- 
la misericordia, riducendo cosi la proprieta del giudizio a una piccola 
candela, a un minuscolo fuoco, la cui Luce mi separa dalla forza 

IMPURA. 

Si tratta della Luce minima che deve sempre rimanere tra Malchut e 
la forza impura, in modo da permettere a Malchut di esistere e di essere 
sostenuta da ąuesta piccola Luce, chiamata “il piccolo peccato”, cosi 
piccolo che Domeh non puó trascinare la mi a anima all’inferno 

PER VIA DI ESSO. 

E precisamente IMntensita di ąuesta Luce che mi ha salvato dalie 
mani di Domeh, perche, se la proprieta del giudizio non fosse tomata in 
Malchut^ nella misura di un piccolo peccato, io sarei caduto nelle mani 
di Domeh. 

138. Perció, Tuomo dovrebbe farę attenzione a non dire ció che 
Davide aveva detto, perche un uomo non puó dire alPangelo Do- 
meh che “ó stato un errore” (Ecclesiaste, 5:5), come aveva fatto Da- 
vide quando il Creatore vinse la disputa contro Domeh “Perche il 
Creatore dovrebbe adirarsi delle tue parole” (Ecclesiaste, 5:5), cioć, 
per ció che hai detto: “EgIi ha distrutto il lavoro delle tue mani” 
(Ecclesiaste, 5:5), cioó la carne consacrata, il sacro patto, che voi 
avete distrutto e siete perció destinati a essere trascinati alPinferno 
dalPangelo Domeh. 


Ci sono due vie per tomare al Creatore (Introduzione allo studio 
delle dieci Sefirot, Capitoli 45, 59, 64; Talmud, Yoma, 86:2): 

1. il pentimento che giunge dalla paura, ąuando i peccati intenzionali 
diventano non intenzionali; 

2. il pentimento che giunge dalPamore, ąuando i peccati intenzionali 
diventano meriti. 

Prima della fine della correzione, ąuando le forze della severita, del- 
la restrizione e del giudizio sono ancora necessarie nel mondo, come e 
scritto (Ecclesiaste 3:14): “II Creatore ha creato Tuomo in modo che Lo 
temesse”, Malchut deve garantire Tesistenza delle forze impure come 
Ner-Dakik, in modo che non scompaiano dal mondo. 
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perció, in ąuesto periodo (in questo stato), le correzioni di Malchut 
sono fatte in due punti: la misericordia e il giudizio. Peró, mentre la 
^isericordia agisce apertamente, il giudizio e nascosto. Questa e la ra- 

ne per cui TAlbero della conoscenza del Bene e del Małe e temuto: 
^ 1’uomo e meritevole TAlbero e bene, se non e meritevole TAlbero e 
małe (Articoli 12-124). 

Perció, NEL CORSO DEl SEIMILA ANNI, E SOLO A CAUSA DELLA PAU- 
RA CHE TORNIAMO AL Creatore, questa paura e la causa che rende 
non intenzionali, cioe degli errori, i nostri peccati intenzionali. Come 
conseguenza del nostro pentimento, riportiamo Malchut alla proprieta 
della misericordia. Ma la severita e il giudizio sono nascosti in lei nel- 
la misura di una candelina (un peccato piccolo), poiche Malchut deve 
rimanere ancora nella proprieta della paura. Dunque, questo ritomo, e 
chiamato “il ritomo per mezzo della paura”. 

II peccato piccolo, che deve rimanere, e anche chiamato “peccato 
non intenzionale”, un “errore”, uno “sbaglio”, per cui non e conside- 
rato come un peccato di per se. Piu propriamente esso porta Tuomo 
solamente a commettere peccati non intenzionali. L’uomo pecca inten- 
zionalmente solo dopo aver commesso in precedenza un peccato non 
intenzionale: ha commesso non intenzionalmente qualcosa che risulta 
essere un peccato. 

Dunque, questo piccolo peccato resta in Malchut^ ma, sebbene ri- 
manga, non e considerato come un vero peccato. Invece e attraverso 
il giudizio e la severita, che sono occultati, che arriviamo ai peccati 
intenzionali. Questa e la ragione per cui e detto: “AlPinizio, e come una 
cosa minuscola”, cioe come un piccolo peccato. Ma poi, a meno che 
non proteggiamo adeguatamente il nostro patto, diventa “grosso come 
il tronco di un albero”, dato che la proprieta della severita e del giudizio 

diventa rivelata in Malchut. 

\ 

E perció detto che Domeh si trova davanti alłe porte delPinfemo, 
poiche il potere di un piccolo peccato sta solo nelPingresso, per cui si 
dice che sembri sottile come la tela di un ragno. Perció il nostro penti- 
mento e chiamato “i peccati perdonati”, che diventano errori non inten¬ 
zionali, come se fossero sbagli. Comunque sia, un piccolo peccato, se 
npetuto, e in grado di portare Tuomo verso i peccati intenzionali. 

Tutto ąuesto si riferisce al pentimento che giunge dal timore, mentre 
ilsecondo tipo e il pentimento che giunge dalPamore, quando i peccati 
intenzionali diventano meriti (Articolo 126). 

Perció, L’UOMO DOYREBBE stare ATTENTO a non DIRE CIO CHE 
Davide aveva DETTO, cioe a non pronunciare quelle parole che fanno 
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si che la proprieta del giudizio sia rivelata in Malchut (come Davide 
aveva fatto). PER cui UN UOMO non puó dire all’angelo Domem 
CHE E STATO UN ERRORE, perchć non e sicuro di poter tomare immedia- 
tamente al Creatore, in modo che il suo peccato sia perdonato e diventi 
non intenzionale, COME E STATO CON Dayide, quando il Creatore 
YINSE LA DISPUTA CONTRO DOMEH. 

E stato cosi eon Davide perche per tutta la sua vita ogni sua azione 
davanti al Creatore e stata pura; egli non ha commesso ałcun crimine 
e la sola eccezione e stato Tatto che ha compiuto nei riguardi di Uriah. 
Dunąue, il Creatore e diventato il suo difensore, lo ha aiutato a tomare 
da lui immediatamente e il suo peccato e stato trasformato in un errore, 
come e detto nello Zohar (Articolo 137): SE NON FOSSE STATO PER l’a- 
lUTo DEL Creatore, Domeh per poco non ayrebbe ottenuto la 
MIA ANIMA. Ma altri uomini dovrebbero temere ąuesto angelo, perche 
un peccato non intenzionale potrebbe portarli alPinfemo nelle mani di 
Domeh. 

Ayete distrutto il layoro delle yostre mani, la carne con- 

SACRATA, IL SACRO PATTO, CHE YOI AYETE YIOLATO, E YENITE PERCIÓ 
TRASCINATI ALL’iNFERNO dall’angelo Domeh. Ci si riferisce alla 
correzione che si compie in noi, che si chiama “il sacro patto”, come 
“il lavoro delle nostre mani”; come e scritto: “Conferma il lavoro delle 
nostre mani”. L’anima benedetta e chiamata la came consacrata, come e 
detto: “Dalia mia came io vedró il Creatore” (Giobbe, 19:26) (Articolo 
131). A causa della rivelazione delle proprieta della severita e del giu¬ 
dizio in Malchut, la correzione del patto e stata corrotta e cosi Domeh 
attira Tanima alPinfemo. 

Perció, I ClELI DICHIARANO IL LAYORO DELLE SUE MANI (Articolo 
130). Alla fine della correzione i Cieli dichiareranno il lavoro delle Sue 
mani, poiche sara rivelata la ricompensa per tutte queste correzioni. Ri- 
sultera chiaro che si e trattato del LAYORO DELLE SUE MANI, NON DELLE 
NOSTRE e I Cieli lo dichiareranno. Su queste azioni (correzioni) 
sara compiuto il grandę Zivug RA VPAALIM U MEKABTZIEL (Articolo 
92). Dichiarare si riferisce alla discesa della Luce dalPAlto. 

Sappi che questa e la sola differenza del nostro mondo prima e dopo 
la fine della correzione. Prima della fine della correzione, Malchut e 
chiamata PAlbero della conoscenza del Bene e del Małe, poiche Mal¬ 
chut e la rivelazione del dominio del Creatore su questo mondo. E fin- 
che gli uomini non raggiungeranno lo stato in cui essi potranno ricevere 
la Sua Luce (questo e infatti ció che Lui ha concepito e preparato per 
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ognuno di noi fin dal momento del Pensiero della Creazione), il mondo 
sara govemato dal bene e dal małe, dalia ricompensa e dalia punizione. 

La ragione di questo e che i nostri Kelim de Kabbalah (i vasi della 
ricezione) non sono puri, ma macchiati dalPegoismo, il quale impedi- 
sce alla Luce del Creatore di colmare questi desideri e ci separa da Lui. 
E il bene infinito che Lui ha preparato per noi puó essere ricevuto sola- 
mente nei desideri altruistici, perche queste delizie non sono bloccate 
dai limiti della creazione, come i piaceri egoistici, nei quali Tappaga- 
mento spegne immediatamente il piacere. 

E infatti scritto: “II Creatore ha fatto ogni cosa per la Sua propria 
Gloria” (Proverbi, 16:4), cioe tutte le azioni del mondo sono State ini- 
zialmente create da Lui, cosi che noi potessimo darGli piacere. Invece 
gli uomini del nostro mondo sono impegnati in cose che sono totalmen- 
te opposte a quelle che dovrebbero farę, in base allo scopo della loro 
creazione. Infatti, il Creatore dichiara in modo preciso di aver creato il 
mondo per Se Stesso: “lo Tho creato per la Mia gloria” (Isaia, 43:7). 

lnvece, noi sosteniamo Tesatto opposto, cioe che il mondo intero e 
stato creato per noi e noi desideriamo impadronirci di tutto, per il nostro 
piacere, la nostra soddisfazione, indulgenza ed esaltazione. Cosi non ci 
dovrebbe sorprendere il fatto di non essere meritevoli di ricevere il bene 
perfetto del Creatore. E cosi Egli ci govema attraverso il bene e il małe, 
nella forma della ricompensa e della punizione, per cui Puna dipende 
dalfaltra: la ricompensa e la punizione danno vita al bene e al małe. 

Poiche noi usiamo i nostri desideri per ricevere (il piacere), ponen- 
doci cosi in una posizione opposta a quella del Creatore, percepiamo il 
Suo dominio su di noi come małe. Questo ha origine dal fatto che Tuo- 
mo non puó percepire un małe evidente dal Creatore poiche, in questo 
modo, si minerebbe la nostra percezione di un Creatore grandę e perfet¬ 
to; poiche Colui che e Perfetto non puó creare il małe. 

Perció, nella misura in cui un uomo sente il małe e la malvagita e 
nega la Divina Prowidenza, un velo cade immediatamente su di lui e la 
sensazione delPesistenza del Creatore scompare. Questa e la peggiore 
punizione che esista al mondo! 

Dunque, la percezione del bene e del małe, circa il dominio del Cre¬ 
atore, ci da la sensazione della ricompensa e della punizione. E questo 
perche colui che fa sforzi per non perdere la fede nelPesistenza e nel 
dominio del Creatore, anche se sente del małe nel Suo dominio, costui 
e ncompensato nel trovare la forza di non perdere la fede nel Suo do- 
ftiinio e nel fatto che 1’influenza “negativa” del Creatore ha uno scopo 
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positivo. Ma se quest’uomo non si e ancora meritato l’opportunita di 
compiere sforzi per arrivare a credere che il Creatore insegue uno scopo 
specifico, quando gli manda sensazioni sgradevoli, egli e punito eon 
Tallontanamento dalia fede nel Creatore e dalia percezione della Sua 
esistenza. 

Perció, sebbene Egli abbia compiuto, stia compiendo e compira tut- 
te le azioni nel mondo, ció rimarra parzialmente occultato da coloro che 
percepiscono sia il bene, sia il małe. Perche, quando essi percepiscono 
il małe, alla tbrza impura e concesso di nascondere il dominio del Cre¬ 
atore e la fede in Lui. Dunque, Tuomo sofFre la peggiore punizione nel 
mondo, che e la percezione del distacco dal Creatore, e si riempie di 
dubbi e di dinieghi circa il Suo dominio e la Sua esistenza. E ąuando 
tomera dal Creatore, ricevera una ricompensa corrispondente e sara in 
grado di unirsi a Lui ancora una volta. 

Ma, attraverso questo stesso dominio, la ricompensa e la punizione, 
il Creatore ha preparato per noi Topportunita di utilizzare questo do¬ 
minio per, raggiungere la fine della correzione; quando tutti gli uomini 
conseguiranno i propri Kelim (desideri) corretti e li useranno per dare 
piacere al Creatore, come e scritto, Egli ha creato ogni cosa per Se Stes¬ 
so! In altre parole, la nostra dazione deve essere assoluta. 

Allora sara rivełato il grandę Zivug di Atik^ tutti noi tomeremo al 
Creatore grazie alPamore, tutti i nostri peccati intenzionali divente- 
ranno meriti, tutto il małe sara percepito come bene assoluto e la Sua 
Divina Prowidenza sara rivelata nel mondo intero. Dunque, TUTTI VE- 
DRANNO che solo Lui ha fatto, sta facendo e fara tutto ció che succede 
nel mondo e che nessuno agisce tranne Lui. Allora, le sensazioni del 
małe e della punizione, verranno trasformate in quelle del bene e della 
ricompensa e i nostri desideri egoistici diventeranno altruistici e ci sara 
data Topportunita di conseguire TArtefice, dato che allora saremo con- 
formi al lavoro delle Sue mani, benedicendolo e elevandoLo al di sopra 
del małe e di tutte le punizioni che abbiamo sofferto. 

II punto piu importante da sottolineare qui e che, fino alla fine della 
correzione, tutte le correzioni sono considerate come IL LAYORO DELLE 
NOSTRE MANI. Questa e la ragione per cui per esse riceviamo ricompen- 
se o punizioni. Ma nel grandę Zzvwg compiuto alla fine della correzione, 
sara rivelato che tutte le correzioni e tutte le punizioni sono State IL 
LAYORO DELLE SUE MANI. 

Dunque e detto: I ClELI DICHIARERANNO IL LAYORO DELLE SUE 
MANI. E questo perche il grandę Zivug indica ció che i Cieli dichiare- 
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pine che tutte le azioni sono lavoro delle Sue mani e che Lui ha 
ggito Sta agendo e agira su tutta la creazione. 


139. Dunąue “I Cieli dichiareranno il lavoro delle Sue mani”. 
Ouesti sono gli amici che si sono uniti alla sposa (Malchut) nello 
studio della Torah nella notte della festa di Shavuot. T\itti loro Han¬ 
no preso parte al patto eon lei e sono chiamati “il lavoro delle Sue 
mani”. E lei loda e nota ognuno di loro. Che cos’e il Cielo, il firma- 
mento? E il firmamento in cui sono posti il sole, la luna e le Stelle e lo 
zodiaco. Questo firmamento ^ chiamato il Libro della Memoria, in 
cui essi vengono iscritti e resi noti, in modo che dWenteranno i figli 
del Suo palazzo ed Egii adempirś tutti i loro desideri. 


Ci si riferisce a Yesod di Zeir Anpin, nel quale viene compiuto uno 
Z/w/g per la rivelazione di tutti i Livelli Divini, chiamati il sole, la luna, 
le Stelle e i segni dello zodiaco, come al “firmamento”. Nel firmamento, 
chiamato Yesod di Zeir Anpin, esistono tutte le Stelle Divine. E ogni 
cosaesiste grazie a esso, perche, esso (il firmamento) compie uno Zivug 
eon Nukva, la terra, e splende su di lei eon tutte queste Stelle, cioe le 
dona queste Stelle. 

Ne consegue che Malchut e piu piccola del sole {ZA), Ma, alla fine 
della correzione, la luce della luna sara come quella del sole, e la luce del 
sole sara piu grandę di prima di sette volte e Malchut diventera grandę 
come Zeir Anpin durante i sei giomi della creazione. Quando accadra 
tutto questo? Rabbi Yehuda risponde; nel giomo in cui la morte scompa- 
rira per sempre e il Creatore e il Suo nome saranno una cosa sola. 

11 Cielo o il firmamento {ZA) e HaYaYaH, chiamato “il sole”. Mal¬ 
chut {Nukva) riceve da esso ed e chiamata “la luna”. Durante i seimila 
anni, Malchut riceve la Luce dai sei giomi della creazione, ma Zeir 
Anpin non rivela che il Creatore e il Suo Nome sono una cosa sola. 
Dunque, la luna e piu piccola del sole. La sua misura inferiore e con- 
seguenza del fatto che Malchut e composta sia dal bene, sia dal małe, 
dalia ricompensa e dalia punizione. 

C’e una considerevole differenza tra “Lui” ed “il Suo Nome”. “II 
Suo Nome” e Malchut, dove vengono accumulati tutti gli Zivugim e 
lutti gli stati di unione e di separazione. Ma alla fine della correzione, 
quando e detto che la morte scomparira per sempre, HaYdYaH e il Suo 
Nome saranno una cosa sola. II Nome {Malchut) sara come la Luce 

Zeir Anpin, cioe solo il bene senza il małe, e in lei sara rivelato il 
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semplice dominio, il che significa che la luce della luna sara uguale a 
quella del sole. 

Perció, quando arrlyera questo momento (questo stato), Nukva sara 
chiamata “il Libro della Memoria”, perche in essa sono iscritte tutte le 
azioni degli uomini. Yesod^i ZeirAnpin e chiamata “la memoria”, per- 
che ricorda le azioni del mondo intero, studia e analizza tutte le creature 
che da essa ricevono. 

Durante i seimila anni prima della fine della correzione, il Libro 
della Memoria esiste sia separatamente, sia unitamente. Ma alla fine 
della correzione, questi due livelli si uniranno in uno solo e Malchut 
stessa sara chiamata “il Libro della Memoria”, quando ZA e Malchut 
diventeranno una cosa sola e allora la Luce di Malchut sara uguale a 
quella di ZA. 

Perció, il firmamento e il luogo in cui si trovano il sole, la luna, le 
Stelle e i segni dello zodiaco. II firmamento e Yesod (\\ ZA, che emana 
tutta la Luce sul mondo e sostiene tutta Tesistenza. Esso passa la Luce 
a Malchut quando lei e piu piccola di lui e lo stato “Lui e il Suo Nome 
sono una cosa sola” non e stato ancora raggiunto. Ma alla fine della 
correzione esso sara esattamente come Malchut, che sara cosi chiamata 
il Libro della Memoria. 

In questo modo, quando Malchut ricevera tutte le proprieta di Zeir 
Anpin (il firmamento, chiamato “la memoria”), ella diventera il Libro 
della Memoria, cioe, ella e il firmamento saranno una cosa sola. 

140. Giorno dopo giorno porter^ YOmer, un fastello. II giorno 
santo fra que$ti giorni (le Sefirot) in cui il Re {Zeir Anpin) loda gli 
amici, quelli che studiano la Torah nella notte dello Shavuot. Essi si 
dicono Puno alPaltro: “Un giorno dopo Taltro porteremo un fastel¬ 
lo” e lo lodano. E le parole “notte dopo notte” si riferiscono a tutti 
i livelli: le Sefirot di Malchut^ che regnano di notte, si lodano tra 
loro ricevendo, ognuna da un’altra Sefira, owero da un amico. E lo 
stato di completa perfezione li rende amici amoreyoli. 

Dopo aver spiegato che i Cieli dichiarano che il layoro delle 
Sue mani e il Libro della Memoria, lo Zohar continua a farę chia- 
rezza sugli scritti del Libro di Malachia (3:14-16): “Voi avete detto: 
‘Come e futile servire il Creatore! A cosa e servito adempiere la volonta 
del Creatore ę camminare eon il cuore contrito davanti a Lui? E ora 
consideriamo gli empi come benedetti: essi hanno vissuto nella loro 
meschinita, hanno tentato il Creatore e sono stati liberati*. Allora i timo- 
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t narlarono TRA Dl LORO, il Creatore pose Torecchio, li ascoltó e IL 
LIBRO DELLA MemORIA fu scritto davanti a Lui per coloro che temono 
(ogni giomo) il Creatore e onorano il Suo (santo) nome. ‘E diventeran- 
no scelti per Me’, dice il Signore, ‘nel giomo che lo ho stabilito e lo li 
rispamiieró come un uomo risparmia il suo stesso figlio, che lo ha ser- 
vito‘ in quel giomo, nel giomo della fine della correzione, io compiró 

un miracolo 

Prima della fine della correzione, prima di aver preparato i nostri de- 
sideri “di ricevere” solo per il bene del Creatore e non per Tautogratifi- 
cazione, Malchut e chiamata “PAlbero della Conoscenza del Bene e del 
Małe”, in quanto Malchut govema il mondo in base alle azioni delEuo- 
mo. Siccome noi non siamo ancora pronti per ricevere tutto il piacere 
che il Creatore ha preparato per noi nel Suo Pensiero della Creazione, 
non abbiamo altra scelta se non quella di sottometterci al dominio del 
bene e del małe di Malchut. 

E questo preciso dominio ci prepara per la futura correzione dei 
nostri desideri di ricevere (Kelim de Kabbalah) in desideri di donare 
{Kelim de Hashpaa), raggiungendo cosi il bene e il piacere che Lui ha 
inteso donare a noi. 

Come abbiamo gia detto, la sensazione del bene e del małe crea 
in noi la percezione della ricompensa e della punizione. Perció, se un 
uomo prova a mantenere salda la propria fede nel Creatore, in quanto, 
pur percependo il małe, continua a osservare la Torah e i Precetti come 
faceva prima, quest’uomo viene allora ricompensato. 

E se egli non riesce a superare questa prova e viene allontanato dal 
Creatore, allora si riempie di dubbi rispetto alla bonta del dominio. Al- 
trimenti, egli smette di credere che il Creatore govemi tutto il mondo 
oppure, in risposta a queste situazioni spiacevoli, prova risentimento 
nei confronti del Creatore. II Creatore punisce per tutti i pensieri pro- 
prio come fa per tutte le azioni (Talmud, Kidushim, 40:1). 

E anche detto che la giustezza di un uomo non gli e di alcun aiuto 
nel giomo del suo peccato. Ma, talvolta, i dubbi delPuomo sono cosi 
pressanti che egli si dispiace perfino delle buone azioni cHe ha com- 
piuto in precedenza e dice: (Malachia, 3:14) “Voi avete detto: ‘Come e 
fittile servire il Creatore! A cosa e servito adempiere la volonta del Cre¬ 
atore e camminare eon il cuore contrito davanti a Lui?”’. Egli diventa 
allora un peccatore totale, che si dispiace del proprio passato da giusto 
(lamentandosi di aver sprecato tempo e fatica invece di godersi questo 
^ondo come hanno fatto gli altri) e i suoi dubbi e i suoi rincrescimenti 
^0 si che perda tutte le proprie azioni positive, come ammonisce la 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



300 ZOHAR 


Torah: “La giustezza di un uomo non gli e di alcun aiuto nel giorno del 
suo peccato”. 

Peró, anche in ąuesto stato, l’uomo puó tomare dal Creatore. Si dice 
allora che egli ricomincera da capo il proprio cammino, come se ri* 
nascesse, perche tutte le sue azioni positive del passato sono andate 
smarrite. 

Non bisogna prendere alla lettera quanto detto sopra, specialmen- 
te nel contesto spirituale, in quanto chi opera per raggiungere azioni 
altruistiche incondizionate attraversa continuamente fasi di discesa e 
ascesa, si riempie di dubbi e prova a superarli. Solo colui che avanza 
in questa maniera sente di stare ricominciando ogni volta da capo il 
proprio lavoro e di riuscire a capire non molto di piu di un bambino 
appena nato. Diversamente, colui che appartiene alle masse, che lavora 
sui suoi desideri egoistici, e costantemente colmato di auto-considera- 
zione e pensa di aggiungere ogni nuovo giomo a quello precedente, per 
lui niente sembra scomparire. In questo modo la sua crescita spirituale 
e impossibile. 

Solo colui che ascende veramente lungo i livelli spirituali si sente 
in ogni momento come un bambino appena nato davanti al Creatore. 
Infatti, mentre sale da un livello alPaltro, il livello (lo stato) precedente 
scompare e fino a quando non raggiunge un Livello Piu Elevato, egli si 
trova nella totale oscurita e si sente come su una nuova linea di parten- 
za, piuttosto che integrare le proprie qualita, che e il modo di sentire di 
coloro che sono spiritualmente inanimati {Domem de Kedushd). 

11 dominio del bene e del małe ci provoca ascese e discese, ognuna a 
suo modo... Ogni ascesa e considerata un giomo distinto (la percezione 
della Luce). Come conseguenza della grandę discesa che un uomo ha 
appena affirontato per essersi rincresciuto delle buone azioni compiute 
in passato, Tuomo entra in un nuovo stato di ascesa, come se fosse 
rinato un’altra volta. 

Perció, in ogni ascesa, e come se Tuomo ricominciasse dalPinizioil 
proprio cammino verso il Creatore. Dunque, ogni ascesa e considerata 
come un giomo distinto, perche tra questi stati c’e un intervallo (la not- 
te). E ogni discesa e quindi considerata come una notte distinta. 

Questo e ció che ci dice lo Zohar: GIORNO DOPO GIORNO PORTERA 
UN FASTELLO, in Ogni ascesa ci awiciniamo al piu grandę giomo del 
Creatore (la fine della correzione), Egli ha lodato GLI amici ED essi 
HANNO PARLATO TRA LORO. Questo perchć attraverso il grandę Zivug 
alla fine della correzione, essi meriteranno tutti quanti di tomare al Cre¬ 
atore per via delPamore, grazie al quale il desiderio di “ricevere” sara 
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ompletamente corretto ed essi inizieranno a ricevere solo per il bene 

del Creatore, al fine di donarGli piacere. 

In ąuesto grandę Zivug (unione), riveleremo tutta la bonta e la dęli- 
zia suprema del Pensiero della Creazione. Allora vedremo eon i nostri 
oechi che tutte quelle punizioni che abbiamo sperimentato negli stati di 
discesa, che ci hanno fatto dubitare e rincrescere degli sforzi compiuti 
nella Torah, ci hanno corretti e purificati. E ora, alla fine della correzio- 
ne esse sono la causa diretta della nostra percezione e ricezione della 

bonta del Creatore. 

Se non fosse stato per le sofFerenze e le punizioni terribili, non sa- 
remmo stati in grado di raggiungere lo stato in cui ci sentiamo colmati 
di un piacere perfetto. Perció, anche questi peccati intenzionali diven- 
tanomeriti, come e scritto: GIORNO DOPO GIORNO portera un fastel- 
LO: ogni ascesa in Malchut, fino alla fine della correzione, e come un 
giomo distinto. 

Questo giomo e rivelato dalia parola che sostiene la Torah in tutta la 
sua grandezza. Qual e questa parola? Quando gli uomini dicono “Come 
e fiitile servire il Creatore! A cosa e servito adempiere la volonta del 
Creatore e camminare eon il cuore contrito davanti a Lui?”. 

Queste parole hanno portato le punizioni che adesso sono diventate 
meriti, perche grazie a queste precise punizioni del passato ora puó es- 
sere rivelata tutta la perfezione e magnificenza di questo grandę giomo. 
Dunąue, coloro che hanno pronunciato queste parole ora sono conside- 
rati come coloro che temono il Creatore e lodano il Suo Nome. E queste 
parole hanno potuto essere pronunciate da coloro che hanno compiuto 
sforzi per avanzare lungo il Cammino della Yerita e che si sono sentiti 
frustrati dopo aver ricevuto Tegoismo non corretto di un Livello Supe- 
riore. In altre parole, la fmstrazione arriva soltanto a coloro che operano 
veramente per il bene del Creatore. 

Dunąue, di loro e detto: “U Signore ha detto: ‘Nel giomo che lo 
ho stabilito, lo li risparmieró, come un uomo risparmia il suo stesso 
figlio, che lo ha servito’”, perche tutte le notti, cioe gli stati di discesa, 
di sofferenza e di punizione, che interrompono la connessione eon il 
Creatore, adesso diventano meriti e buone azioni. E la notte si trasforma 
'n giomo, Toscurita in Luce e non c’e separazione tra i giomi e tutti i 
seimila anni si uniscono in un unico grandę giomo. 

E tutti gli Zivugim che sono stati compiuti uno dopo Taltro, che han¬ 
no nvelato le ascese e i consecutivi livelli distinti, adesso sono riuniti in 
un unico livello di un soló grandę Z/vwg-Unione, che splende sul mon- 
0 da un capo alEaltro. Cosi e scritto GIORNO DOPO GIORNO portera 
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UN FASTELLO, cioe gli intervalli tra i giomi adesso diventano una gloria 
maestosa, perche sono stati trasformati in meriti. Dunque, tutto diventa 
un unico glorioso giomo del Creatore! 

E le parole “notte dopo notte” si riferiscono a tutti i livelli che re- 
gnano nella notte. Essi si lodano Tun l’altro e ognuno riceve tutto ció 
che Tuomo percepisce come sofferenza nello stato della discesa: questa 
e chiamata la notte, E attraverso queste percezioni si formano gli inter- 
valli tra le sensazioni del giomo. 

Nel compłesso, ogni livello e separato dalPaltro. La notte e Pa- 
spirazione a raggiungere il Creatore. E mentre ogni notte e piena di 
oscurita, adesso tutte le notti (gli stati in cui si percepisce il vuoto, la 
disperazione, la pesantezza degli sforzi, Toccultamento del Creatore) si 
riuniscono insieme e formano un unico vaso per ricevere la saggezza 
Divina, che colma la terra intera eon la Conoscenza del Creatore e le 
notti splendono come giomi. 

Per cui, ogni notte riceve la sua propria parte di Conoscenza sola- 
mente unendosi eon le altre notti. Dunque, e detto che ogni notte aiuta 
le altre notti nella Conoscenza. In altre parole, Tuomo e pronto a rice- 
vere la conoscenza solo se si unisce alle altre notti. 

E poiche la notte e la sensazione di mancanza di conoscenza, man- 
canza di conseguimenti e mancanza della percezione del Creatore che 
si ha invece unendosi, le notti formano un vaso perfetto per ricevere la 
Conoscenza del Creatore. Ed essi si lodano tra loro, in quanto ognuno di 
essi ha ricevuto la sua parte di Conoscenza del Creatore grazie esclusi- 
yamente al proprio amico, attraverso Tunione eon lui. Solo nelFunione 
si trova il merito di ricevere la Conoscenza Divina. Quindi e detto che, 
attraverso la perfezione raggiunta da tutti, le notti sono diventate amici 
amorevoli. 

141. Parła, Egii, anche di coloro nel mondo che non obbediscono 
al Creatore e che Egli non desidera ascoltare? Ma essi hanno trać- 
ciato linee attraverso tutta la terra, cio^ ąueste cose hanno tracciato 
una linea tra coloro che risiedono in Alto e coloro che risiedono in 
basso. Dai primi vengono creati i firmamenti, mentre dai secondi, 
dal loro ritomo, viene creata la terra. E se voi diceste che essi mo¬ 
tano intomo alla terra in un solo luogo, sia detto che essi sono anebe 
alla fine del mondo. 

Finora abbiamo discusso delle punizioni e delle sofferenze piu ter- 
ribili che ci possano essere al mondo: essere separati dal Creatore e 
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dere la fede in Lui. Inoltre, lo Zohar ci dice che tutte le punizioni, 
^^tta la sofferenza deirinfemo e del corpo, che originano dai peccati 
rsonali e che riempiono questo mondo, si riuniscono e sono inclusi 
aLhe in un unico grandę Zivug, come e scritto: “Come il Signore gioi- 
vaavostro riguardo nel beneficiarvi e nel moltiplicarvi, cosi il Signore 
gioira nel farvi perire e nel distruggervi” (Deuteronomio, 28:63). 

Tutto si riunira, diventera una sola grandę Luce e diventera una 
grandę gioia e benedizione. E perció detto NON C’E FASTELLO E NON Cl 
SONO COSE NELLE ALTRE PAROLE DEL MONDO, che Tuomo percepisce 
inąuesto mondo come sofferenza. Ma esse diventeranno gioia e bene¬ 
dizione, cosi anche il Re santo desiderera ascoltarle. 

Quindi, tutta la sofferenza dei seimila anni, si riunira alla fine della 
correzione e diventera un piacere immenso, come disse il profeta: “In 
quei giomi e in quel tempo, ha detto il Signore, anche chi andasse in 
cercadelle iniquita di Israele, non ne trovera” (Geremia, 50:20). 

Tutto si trasformera in meriti, tanto che si domanderanno e si cer- 
cheranno “i peccati del passato che possono essere inclusi nello Zivug 
e quelli di cui rideme, perche un tempo sono stati percepiti come sof¬ 
ferenza e ora sono gioia e benedizioni”, peró non se ne trovera alcuno. 
Non ci sara piu la sofferenza nella sua vera forma, come lo era in pas¬ 
sato, sebbene si desiderera fortemente trovarla e percepirla, perche ora 
tutta la sofferenza sara stata trasformata in una grandę Luce. 

Questo Livello Divino, creato da un grandę Zivug sulla base di tutte 
le anime e di tutte le azioni, sia positive, sia negative, e ora definito 
come una colonna di Luce, che splende da un capo alLaltro del mondo. 
Equesta unione e perfetta, come e detto dal profeta (Zaccaria, 14:9): 
“Ed il Creatore sara 1’Unico (per tutti) e unico sara il Suo nome”: tutti 
isensi percepiranno il nome perfetto e completo del Creatore, “Plnfi- 
nitamente buono”. 


Proprio per via del fatto che questo massimo Livello Divino e per- 
cepito come conseguenza delLunione di tutta la sofferenza e di tutte le 
punizioni, esso colma di Luce Tuniyerso intero, inclusa la terra. Peró 
SI dovrebbe sottolineare che la sofferenza di cui parła lo Zohar non e la 
sofferenza che il corpo percepisce per la mancanza di piacere. E invece 
la sofferenza provocata dalia mancanza di unione eon il Creatore! 

Ma se la sofferenza e cosi utile, perche e scritto: “non la sofferenza 
c non la ricompensa per loro”? La sofferenza e necessaria perche essa 
^ la correzione. Tuttavia, la vera sofferenza eon la quale Tuomo puó ri- 
cevere il livello della fine della correzione, e provocata dal temporaneo 
a ontanamento dalia Torah e dai Precetti, come conseguenza della per- 
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cezione della pena che da la sofferenza; e questo fa soffrire il Creatore 
Dunque la Shechina soffre, perche quando un uomo ha la sofferenza nel 
cuore, parła małe di lei, che lo voglia o no. Sebbene la Torah gli dicj 
di essere paziente, di sforzarsi e di avere fede al di sopra della ragione 
una fede altruistica che gli faccia capire che tutta questa sofferenza e 
la correzione che egli deve afifirontare, egli awilisce la Shechina non 
mostrandosi disposto a sopportare tutto questo per raggiungere la fine 
della correzione. 

Anche Tanima delPuomo e un Partzuf composto da dieci Sefirot. 
Airinizio, nel suo stato prenatale, che e ancora spiritualmente non svi- 
luppato, Tanima e definita come un punto, come un potenziale corpo 
spirituale futuro. Se Tuomo lavora su se stesso, questo punto che ha 
dentro di se acquisisce gradualmente uno schermo ed egli compie uno 
Zivug su di esso. Egli respinge tutti i piaceri per il bene dei desideri del 
Creatore e riceve la Luce in questo punto. Dunque, egli “allarga” questo 
punto fino alla misura di un Partzuf e lo trasforma in un corpo, in un 
Partzuf appena nato. 

In seguito, egli continua a prendersi cura del proprio schermo, ali- 
mentando gradualmente il piccolo stato fino a farlo diventare un grandę 
stato, fino a quando egli non ricevera dentro il proprio corpo spirituale 
tutta la Luce che il Creatore gli ha destinato. Questo stato e chiamato “la 
fine della correzione personale”. Quando tutte le correzioni personali 
si uniranno in una sola correzione, awerra la correzione generale del 
mondo intero (di Malchut). Malchut e un Partzuf composto da anime 
distinte; ogni anima, il Partzuf di ogni anima, e una parte di Malchut 
e Malchut e la somma di tutti i Partzufim che devono essere compiuti 
da tutti gli uomini. Farę un Partzuf significa acquisire uno schermo ed 
essere colmati eon la Luce. 

COLORO CHE RISIEDONO IN ALTO E COLORO CHE RISIEDONO SOTO, 
si riferisce alPordine del tempo nel mondo spirituale ed etemo, che e di- 
verso dal nostro. Quando il Creatore ha desiderato creare il mondo, Egli 
ha creato immediatamente tutto: tutte le anime colmate di Luce in uno 
stato di assoluta perfezione, chiamato “la fine della correzione”, dove 
tutte le creature ricevono Tinfinito piacere che Egli ha immaginato. 

Lo stato finale e nato nel primo pensiero del Creatore di creare il 
mondo ed esiste nella sua forma finale fin dal primissimo momento, 
perche il futuro, il presente e il passato sono uniti nel Creatore e in Lui 
il fattore tempo non esiste. 

Tutto il progresso umano e necessario solo per renderci capaci di 
immaginare che quanto segue sia ugualmente possibile. 
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Cambiare ii tempo: allungare il tempo airinfinito; quando il tempo 
si ferma e il presente si unisce eon il passato e eon il futuro; quando 
il tempo inverte il proprio eorso o seompare. Peró, il tempo e la sola 
cosa che ei da la pereezione deiresistenza. “Spegnendo” il tempo 
smettiamo di pereepire la nostra esistenza. 

2 Trasformare lo spazio: espandendo e eontraendo lo spazio in un 
punto; lo spazio ehe prende altre formę, altre dimensioni; Tinfinito 
e la totale assenza di spazio insieme. 

Ho gia affrontato questi argomenti nel mio libro Kabbalah, Science 
andthe Meaning of Life- (Kabbalah, seienza e il signifieato della vita) 
epreferirei non allontanarmi dal testo dello Zohar. Tuttavia, per eom- 
prendere il nostro vero stato, non quello ehe pereepiamo nel presente, e 
essenziale ricordare ehe rispetto al Creatore i eoneetti di tempo e spazio 
non esistono. In realta, noi siamo eompletamente diversi ed esistiamo 
inuna forma e in uno stato eompletamente diversi rispetto a quelli ehe 
pereepiamo adesso. Noi abbiamo questo modo di pereepire perehe le 
nostre sensazioni sono distorte dall’egoismo, ehe si instilla nei nostri 
sensi e possiede i nostri eorpi, eome una nuvola. 

Tutto ció che viene deseritto nella Torah si riferisce strettamente al 
regno spirituale. Questa informazione traseende il tempo e si riferisce 
al nostro passato, presente e futuro, perehe il tempo esiste solamente 
rispetto a coloro che sono ancora confinati nei loro Kelim (desideri) 
egoistici. Da ció possiamo comprendere quanto viene detto nella Torah: 
“II Creatore mostró ad Adamo ogni generazione e i suoi rappresentanti 
e li mostró anche a Mose” {Talmud, Sanhedrin, 38:2). 

Peró, se quanto sopra deseritto fu svelato prima della creazione di 
queste generazioni, eome ha potuto il Creatore mostrarle ad Adamo e a 
Mose? E stato possibile perehe tutte le anime eon tutti i loro destini, dal 
memento della loro creazione fino alla fine della loro correzioni, sono 
apparse davanti al Creatore nella loro completezza e hanno abitato nel 
Divino Giardino delEEden. Da qui sono discese ed entrate nei eorpi del 
nostro mondo, ognuna al proprio “tempo”. E la, in “Alto”, il Creatore 
le aveva rivelate ad Adamo, a Mose e a tutti coloro che ne erano meri- 

tevoli. Questo e un concetto difficile e non tutte le menti sono in grado 
di afferrarlo. 

Perció, lo Zohar dice {Terumah, 163): “Cosi eome le sei Sefirot di 
^irAnpin si uniscono in UNA COSA SOLA al di sopra dello Chazeh di 
Anpin, dove sono libere dalie -K//pot, Malchut si unisce eon Zeir 
^npin al di sotto del suo Chazeh, in modo che questa unione esiste di 
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sotto come esiste in Alto. Per cui il Creatore (ZeirAnpin) e Unico (ma- 
schio) in Alto. E Malchut diventa Unica (femmina), cosi che TUnico 
(maschile) sara eon TUnico (femminile). Questo e il segreto deirunio- 
ne espressa nelle parole: ‘Lui e II Suo Nome sono una cosa sola’; ‘Lui’ 
(ZA) e “il Suo Nome’ (Malchut) sono uno dentro Taltro. 

Lo stato che nascera alla fine della correzione, quello di “Lui e il 
Suo Nome sono una cosa sola”, esiste di gia in Alto come la somma di 
tutte le 600.000 anime e delle azioni compiute nel mondo nei seimila 
livelli (chiamati “anni”), che si manifesteranno prima della fine della 
correzione, ma che esistono in Alto nella loro forma etema, dove anche 
il futuro e come il presente. 

Perció, la colonna di Luce che splendera da un capo alPaltro del 
mondo alla fine della Correzione, esiste gia nel Giardino delPEden Di- 
vino, dove lo illumina eon la stessa lucentezza che verra rivelata a noi in 
flituro. Questo perche alla fine della correzione i due livelli brilleranno 
come una cosa sola e “Lui e il Suo Nome” saranno uno. Apparira una 
colonna (una linea) di Luce, fatta di coloro che risiedono in Alto (le 
anime che abitano nel Giardino delPEden Divino) e coloro che risiedo¬ 
no in basso (le anime che sono rivestite dai corpi del nostro mondo). E 
“rUnico riceve PUnico”; questi due livelli brilleranno insieme rivelan- 
do, cosi, Punita del Creatore; come e detto che in quel giomo “Lui e il 
Suo Nome saranno una cosa sola”. 

Da quanto appena detto si potrebbe concludere che la colonna di 
Luce che splende nel Giardino delPEden Divino, discendera e brillera 
nel Giardino delPEden del nostro mondo. Ma non e cosi. Invece, dal 
PRIMO SONO STATI CREATI I FIRMAMENTI, per cui questo livello esiste 
sullo Zivug di YesodA\ ZeirAnpin^ chiamato “firmamento”. Perció, tutti 
gli Zivugim che salgono sopra il firmamento splendono su coloro che li 
ricevono dal firmamento e in basso. II IiveIIo sopra il firmamento e in- 
dicato “Cięło” e il livello che riceve dal firmamento e chiamato “terra”. 

Quando la linea (la colonna) di Luce unira gli abitanti che stanno 
in Alto eon coloro che stanno in basso, la distinzione tra il Giardino 
delPEden Divino e gli abitanti di questo mondo permarra ancora. E 
questo perche gli abitanti del Giardino delPEden Divino ricevono da 
uno Zivug al di sopra del firmamento; ció che essi ricevono e chiamato 
“il nuovo Cielo per gli abitanti che stanno in Alto”. E solo una piccola 
luce, chiamata “la nuova terra”, discendera sotto il firmamento verso gli 
abitanti che stanno di sotto. Questo e ció che dice lo Zohar. “Dal primo 
vengono creati i firmamenti e dal secondo, dal loro ritomo, e creata la 
terra”. 
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Sebbene in questo grandę Zivug, come in tutti gli Zivugim, tutto 
' che e deciso al di sopra del firmamento, al di sopra dello Zivug, 
^'diffonde in giu verso la terra, sotto la linea dello Zivug, Tuomo non 
dovrebbe pensare che questo Zivug (come tutti quelli precedenti) sia 
semplicemente una sottile linea di Luce, chiamata “il solo”, un spazio 
interiore e limitato, come e scritto alPinizio della creazione: “Che le ac- 
que si raccolgano in un solo luogo”, cioe nel luogo interiore dei mondi 
(enon in quello esteriore), il luogo di Israele. 

Ma la Luce di questo Zivug girera intomo al mondo e lo colmera 
tutto. Questa Luce raggiungera anche le parti esteme di mondi (le na- 
zioni del mondo), come scrive il profeta: “La terra sara colmata eon la 
Conoscenza del Creatore” (Isaia, 11:9). 


142. E visto che i Cieli sono stati creati da loro, chi risiede li? 
Egli ritornó e disse: “In loro c’e un riparo per il sole. Questo e il sole 
sacro, chiamato ZeirAnpin e abita e risiede li e si adorna eon essi”. 

143. PoicheZ^ir^/ipi/i risiede in ąuesti hrmamenti e si riveste di 
essi, egli si manifesta come uno sposo dal suo baldacchino nuziale e 
gioisce, corre lungo ąuesti firmamenti, esce ed entra in loro, corre 
verso una torre in un luogo diverso. Egli si manifesta da un^estremi- 
ta del Cielo, dal Mondo Superiore, dal luogo Piii Elevato che ci sia, 
da Bina. E la sua stagione dove si trova? E il luogo opposto che si 
trova di sotto, cio^ Malchut, che k il periodo delPanno che forma tut- 
(e le estremitś e lega ogni cosa, dal Cielo lino a ąuesto firmamento. 

Lo Zohar parła del grandę segreto del sole che esce dal proprio na- 
scondiglio. Yale la pena di sottolineare che i kabbalisti usano spesso 
la parola “segreto” solo per dare spiegazioni, come se rivelassero che 
nelle parole che stanno per dire vi e un mistero. II lettore dovrebbe co- 
munąue capire che non ci sono segreti nel mondo. L’uomo comprende 
le cose in base al livello in cui si trova. Anche nel mondo materiale, nel 
corso del processo del suo sviluppo mentale, Puomo consegue nuovi 
concetti a ogni nuovo livello. E qualunque cosa egli abbia considerato 
come un segreto solamente il giomo prima, adesso gli viene svelata e 
gli diventa chiara. 

Lo stesso vale rispetto ai conseguimenti spirituali. La Kabbalah e 
chiamata la saggezza segreta, in quanto e nascosta agli uomini comuni, 

1 quali e un segreto. Ma non appena un uomo acquisisce lo schermo 
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e inizia a percepire il mondo spirituale, vede che il segreto diventa reaU 
ta. E ąuesto processo continua fino a quando egli non ha completamente 
conseguito Tintero universo, tutti i segreti del Creatore (Intmduzione 
allo studio delle dieci Sefirot, Capitolo 148). 

II sole emerge dal propri nascondiglio (il suo posto, Nartik), da sotto 
la Huppah e si lancia verso una tonę in un luogo diverso: dopo il gran- 
de Zivug, sotto la Huppah, Zeir Anpin lascia il proprio nascondiglio ed 
entra in Malchut, chiamata la tonę di Oz (forza) del Nome del Creatore 
per cui Malchut, poi, ascende e si unisce eon ZA ed essi diventano una 
cosa sola. 

La fine di Malchut si chiama “il periodo delLanno” e fino alla fine 
della conezione le forze impure, chiamate “la fine dei giomi”, si aggrap- 
peranno a essa. Ora, dopo la fine della conezione, e ancora necessario 
coneggere ąuesta parte di Malchut, chiamata “la fine dei giomi”. A ąue¬ 
sto punto, il sole emerge dal proprio nascondiglio, COME LO sposo che 
EMERGE DA SOTTO LA Huppah Ol baldacchino nuziale) e brilla ed 
entra nella tonę di Oz {Malchut), cone e brilla su tutte le fini di Malchut 
per coneggere “il periodo delfanno” della fine inferiore del Cielo. 

Per cui quest’ultima azione conegge tutte le estremita di Malchut t 
unisce tutto dai Cieli al firmamento. In altre parole, Malchut, riceve la 
Luce dell’estremitA dei Cieli al di sopra del firmamento (ZA). 

144. NuUa ć nascosto a causa del periodo delPanno e della fasę 
del sole che ruota in tutte le direzioni. E non c’ć occultamento, cioć 
non un singolo Livello Divino e nascosto a Lui, perche tutti sono 
stati uniti insieme, ognuno e apparso davanti a Lui e nessuno po- 
teva essere a Lui nascosto. Grazie a Lui e grazie a loro, Egli e ri- 
tornato da loro, dagli amici, helia fasę del completo ritorno e della 
completa correzione. Thtto quest’anno e tutto ąuesto tempo e per 
la Torah (per studiarla), come e scritto; ‘‘La Torah del Creatore e 
perfetta”. 

Dopo il grandę Zivug, e stata imposta una restrizione su tutta la Luce 
Superiore (Articolo 94). Perció si e reso necessario un nuovo Zivug (LA 
TORRE), il quale rivela da capo tutta la Luce Superiore che era stata 
nascosta a causa della scomparsa del livello di BOH prima che comin- 
ciasse a salire in SAG. Dunque, NIENTE E NASCOSTO A QUESTA FASĘ 
DEL SOLE CHE RUOTA IN TUTTE LE DIREZIONI. 

In verita, uno Zivug tra la fasę del sole e il periodo delPanno, cof' 
regge le estremita di Malchut in tutti i punti, fino a quando la conezione 
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n e completa. Dunque, BON sale e diventa come SAG^ che equivale 
alla completa correzione di BON, dopo di che NON c’e ALCUN occul- 
taMENTO, non un sfngolo liyello diyino e a lui nascosto, perche 
tutti i livelli e la Luce Superiore sono ancora una volta rivelati nella loro 
erfezione. E NIENTE PUÓ ESSERE NASCOSTO A Lui, perche tutti i livelli 
e la Luce ritomano a Lui gradualmente, fino a quando tutto non viene 

riyelato. 

E perció detto che la rivelazione non awiene alLimprowiso; per 
cui mentre e nella sua fasę, il sole si muove e brilla in misura sufficien- 
teper il COMPLETO RITORNO, come e scritto che Egli punisce i peccatori 
ecura i giusti, dopo di che tutti meritano la completa rivelazione della 

Stella. 

145. La parola HaVaYaH e scritta sei volte e ci sono sei versi 
da “I Cieli dichiarano” fino a “La Torah del Creatore e perfetta” 
(Salmi, 19: 2-8). E ąuesto h il segreto della parola BERESHIT, che 
e composta da sei lettere: Il Creatore ha creato Et (i) cieli e 
LA TERRA, sei parole in tutto. Le altre fonti del verso da “La Torah 
del Creatore e perfetta’’ fino a “essi sono migliori delPoro” (Salmi, 
19:2-8) corrispondono alle sei proclamazioni del nome HaVaYaH in 
esse. Le fonti da “i Cieli dichiarano” fino a “La Torah del Creatore 
e perfetta” indicano le sei lettere nella parola BERESHIT, mentre i 
sei nomi stanno per le sei parole che vanno da “II Creatore creó” a 
“i Cieli e la terra”. 

Sappiamo che ogni livello, nato o rivelato nei mondi, viene prima 
rivelato attraverso le sue lettere, che indicano come questo livello sia 
ancora irraggiungibile. In seguito, esso appare nella combinazione del- 
le lettere. Questo livello diventa allora raggiungibile, i suoi contenuti 
vengono conosciuti, come abbiamo precedentemente descritto eon le 
lettere RYU = 2\6 e AB = 12 (Articolo 116). 

Le sei lettere, nella parola BERESHIT, contengono tutto ció che 
esiste in Cielo e in terra, ma sono ancora in una forma non raggiungi¬ 
bile e sono dunque indicate soltanto dalie lettere senza una loro com¬ 
binazione. Poi ci sono le parole: Bara Elokim Et Ha-Shamayim Ve-Et 
^a~Aretz (IL CREATORE CREÓ I ClELI E LA TERRA), in cui e gia stato 
conseguito tutto ció che la parola BERESHIT contiene (il Cielo, la terra 
s tutti i loro abitanti). 

Lo stesso principio ci permette di comprendere ció che e incluso nei 
sei versi da “I Cieli dichiarano” fino a “La Torah del Creatore e perfet- 
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ta”. Questo e appena il principio della rivelazione circa il conseguimen- 
to della fine della correzione nella forma delle lettere, come eon le sei 
lettere nella parola BERESHIT. 

E la rivelazione completa, il conseguimento della fine della creazio- 
ne, comincia eon il verso “La Torah del Creatore e perfetta”. Questo 
verso contiene sei nomi, ognuno dei quali costituisce un singolo con¬ 
seguimento, indicando cosi che solo dopo il completamento di ąuesto 
livello tutte le combinazioni di lettere saranno rivelate e conseguite nel 
grandę Złvng alla fine della correzione, come e detto, NULLA E nasco- 
STO A CAUSA DI LUI. 

Questa e la ragione per cui lo Zohar dice che LA PAROLA Bereshjt 
CHE E COMPOSTA DA SEI LETTERE, E SCRITTA (PARLA) DI OUESTO SE- 
GRETO. La parola BERESHIT contiene sei lettere, in cui il Cielo e la ter- 
ra sono nascosti, prima di essere rivelati nelle sei parole, IL Creatore 
HA CREATO I ClELI E LA TERRA. 

Lo stesso vale per i sei versi (Salmi, 19:2-8): il grandę Z/VMg della 
fine della correzione non e ancora rivelato da I CIELI DICHIARANO finoa 
LA Torah del Creatore e perfetta”. I sei nomi vengono rivelati solo 
dopo NULLA E NASCOSTO A CAUSA DI Lui, il che, a sua volta, rivela la 
fine della correzione nella sua piena perfezione. 

146. Mentre se ne stavano seduti a parlare, entró Rabbi Elazar, 
figlio di Rabbi Shimon. Egii disse loro: ^‘Sicuramente, il volto della 
Shechina e arrivato, dunque io vi ho chiamati Pniel (P/iei-faccia + 
£/-Creatore = il volto del Creatore)” (Articolo 119), perche voi 
avete visto la Shechina faccia a faccia. £ ora che avete raggiunto 
Benayahu Ben-Yehoyada, si riferisce certamente ad Atik, la Sefira 
di Keter, proprio come tutto ció che ć accaduto in seguito, come e 
scritto nella Torah: “Ed egli uccise Tegiziano”. E colui che e nasco- 
sto da tutti ć Atik. 

Ció e detto come continuazione del “Conduttore di asini”, che ave- 
va rivelato 1’anima di Benayahu Ben-Yehoyada a Rabbi Elazar e Rabbi 
Aba, in conseguenza di cui Rabbi Shimon li aveva chiamati Pniel. Per 
cui Tanima di Benayahu Ben-Yehoyada e un livello spirituale destinatoa 
essere rivelato in futuro, alla fine della correzione. Questa e la ragione per 
cui essi si trovavano in uno stato di occultamento della Luce Superiore 
(Articolo 113), come e gia stato detto rispetto allo Zivug della fasę del 
sole e del periodo delLanno, finche essi non hanno trovato Rabbi Shimon 
Ben Lakunya e altri, meritando cosi, ancora una volta, tutta la Luce. 
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Perció, Rabbi Shimon dice loro, voi LO avete conseguito, Be- 
yaHU BEN-Yehoyada VI E STATO RIYELATO. Ció significa che essi 
Tmo gia conseguito i sei versi, Tessenza di I ClELl DICHIARANO ed esi- 
stononei sei nomi. Quando essi hanno raggiunto Tanima di Benayahu 
Ben-Yehoyada eon Taiuto di colui che conduceva gli asini, il loro con- 
guimento non era stato ancora rivelato loro, poiche esistevano ancora 
pei sei versi, che era la ragione del loro occultamento. Ma adesso essi 
hanno raggiunto e rivelato la sua anima, che e il grandę Zivug di Atik, 
cioe quando ogni cosa sara rivelata a tutti. 


147. Le parole “Egli uccise 1’Egiziano” sono spiegate in un altro 
punto, cioe a un diverso liveIIo, in un modo diverso. Egli inizió a 
parlare: ^‘Egli uccise TEgiziano, un uomo di buona statura, alto 
cinque cubiti”. Tutto questo si riferisce allo stesso segreto. Questo 
egiziano e qualcuno di ben conosciuto ed e descritto come ^^molto 
grandę nella terra d’Egitto agli occhi degli Ebrei”, per cui egli e 
grandę e onorato, come quel vecchio uomo aveva gia spiegato (Ar- 
ticolo 99). 

La Torah descrive Tuccisione delTEgiziano nelTEsodo (2:12). 
Come abbiamo gia imparato dalParticolo su Rabbi Hamnuna-Saba, 
ąuesto episodio e espresso in modo diverso, in un diverso linguaggio, 
il linguaggio delle Cronache. Tuttavia, questi due versi contengono lo 
stesso segreto, perche nel libro di Samuele 1 (11:23) e scritto “Ed egli 
uccise 1’Egiziano, un uomo eminente”, mentre nelle Cronache e scritto: 
“Ed Egli uccise 1’Egiziano, un uomo di buona statura, alto cinąue 
cubiti”. Entrambi i versi rappresentano lo stesso segreto che lo Zohar 
prosegue a chiarire. 

148. Questo episodio fu esaminato alPAssemblea Divina. “un 

uomo eminente” e “un uomo di buona statura” sono la stessa cosa, 

poiche costituiscono lo Shabbat e i limiti dello Shabbat, Come ć 

scritto: “Voi farete le vostre misurazioni al di fuori della citt^l”. E 

anche scritto “Non imporrete limitazioni nella misurazione”. Dun- 

9ue, egli era un uomo di buona statura. Precisamente cosi, da un 

cupo airaltro del mondo; cosi h lui, Adamo, il primo uomo. E se 

uon foste d^accordo, riferendosi alle parole “cinque cubiti”, sap- 

Piate che questi cinque cubiti si estendono da un capo alPaltro del 
mondo. 
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L’argomento riguarda la Divina Assemblea, della quale Rabbi Shi 
mon disse: “Ho visto coloro che salivano, ma erano cosi pochi” (Tal 
mud, Sukkahy 45:2). C’e un’assemblea inferiore dell’angelo Matat 
Peró, quanto descritto sopra, awiene nell’Assemblea Divina; ma tutto 
Sara chiarito in seguito. 

“Un uomo eminente" indica il livello di Mose, di cui e scritto nella 
Torah: “E non e piu sorto in Israele un profeta come Mose” (Deuterono- 
mio, 34:10), di cui e ancora scritto: ‘il Mio servo Mose non e cosi, a lui 
e afhdata tutta la Mia casa, eon lui lo parło bocca a bocca, chiaramente 
non per enigmi” (Numeri, 12:7-8). 

“Un uomo eminente” costituisce anche una misura, che si estende 
da un capo alPaltro del mondo. Inoltre, la sua forma e la sua misura, 
corrispondono allo Shabbat e ai limiti dello Shabbat^ dove i limiti dello 
Shabbat sono il termine della sua misurazione. Durante i seimila anni, 
i limiti dello Shabbat sono circoscritti solo da duemila Amah (cubiti). 
lnvece, dopo la fine della correzione, i limiti dello Shabbat si estende* 
ranno da un capo alFaltro del mondo, come e scritto: “E il Signore sara 
il Re di tutta la terra” (Zaccaria, 14:9). 

Come gia sappiamo, la Luce puó discendere e colmare i Partzufim 
giu fino al livello del Parsa del mondo di Atzilut. Lo Shabbat e lo stato 
spirituale in cui i mondi di BYA, eon tutti coloro che li abitano, si innal- 
zano al di sopra del Parsa verso il mondo di Atzilut. Al di sopra del Par¬ 
sa ci sono solamente le forze pure e i desideri corretti (Kelim). Dunque, 
naturalmente, non c’e bisogno di separare i Kelim puri da quelli impuri 
e di correggerli durante lo Shabbat. 

Tuttavia, la Luce dello Shabbat, non brilla soltanto nel mondo di 
Atzilut, ma anche oltre i suoi confini. Essa influenza cosi le sedici Sefirot 
dal Parsa giu fino al Chazeh del mondo di Yetzira, in modo che Tanima 
possa essere anche nello stato dello Shabbat eon questi desideri. II lin- 
guaggio del nostro mondo descrive questo concetto come il permesso 
di trascendere i confini della citta di Atzilut (settanta Amah) per duemila 
Amah, giu fino al Chazeh del mondo di Beria, e poi altri ducmW^ Amah 
dal Chazeh del mondo di Beria fino al Chazeh del mondo di Yetzira (i 
settanta Amah sono considerati come i limiti dentro la citta). 

Poi, dopo che tutti i Kelim (i desideri) saranno corretti, non ci saran- 
no piu restrizioni; il mondo di Atzilut si estendera verso il basso fino al 
nostro mondo e solo lo stato di Shabbat prevarra su tutto il mondo, m 
tutti desideri di tutte le creature. 

E perció scritto: UN UOMO EMINENTE e UN UOMO Dl BUONA STATU- 
RA; sono un’unica cosa, perche entrambi costituiscono lo Shabbat e i 
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fini dello Shabbat, come e detto: E voi farete le yostre misura- 
FUORI DELLA ciTTA, ed e anche scritto; NON intralcerete il 
GIUDIZIO NELLA MISURAZIONE. Ne segue che la misura di un oggetto 
esenta il suo limite, proprio come le parole UN UOMO Dl BUONA 
statURA alludono alla conclusione, ai limiti dello Shabbat dopo la fine 
della correzione, quando si estendera da un capo alPaltro del mondo. 

Ed EGLI SARA PRECISAMENTE UN UOMO DI BUONA STATURA indica 
che la misura non lo dominera; invece, egli dominera la misura e stara 
alui detenninare questa misura in base alla propria volonta. Cosi E LUI, 
ADAMO, il quale, prima del proprio peccato, si estendeva e brillava da 
uncapo all’altro del mondo (Talmud, Hagigah, 12:1), come i confini 
dello Shabbat dopo la fine della correzione. 

ClNQUE CUBITI, DA UN CAPO ALL’ALTR0 DEL MONDO, poiche i cin- 
que cubiti sono le cinque Sefirot: Keter, Hochma, Bina, ZA e Malchut, 
che si espanderanno e colmeranno ogni cosa da un capo alPaltro del 
mondo dopo la fine della correzione. 

149. Si tratta, come e scritto, di “un subbio di tessitore” (Samue- 
le 1,17:7), “come il Divino bastone” (Esodo, 4:20) che era nella sua 
mano, che si rivela per mezzo del nome segreto (Luce) confermato 
in esso dalia luce della combinazione delle lettere che Betzalel e i 
suoi discepoli, avevano intagliato, detto “tessere’’, come e scritto: 
“Egli colmó gli uni e gli altri e li UNI”. E quel bastone, dentro il 
quale splendeva un nome segreto, inscritto su tutti i suoi lati dalia 
Luce dei saggi, che ha confermato il nome segreto in quarantadue 
propriet^. £ il resto di ció che e scritto da qui in avanti k uguale a 
cióche il vecchio uomo aveva gi^ spiegato. Beata e la sua parte! 

11 segreto della combinazione delle lettere nei sacri nomi e chiamato 
“tessere”, come un tessitore unisce i fili in un lavoro, cosi le lettere si 
uniscono in combinazioni di nomi sacri, che indicano il livello spirituale 
delPuomo dei loro (delle combinazioni di lettere, n.d.r) conseguimenti. 
Dunque, lo Zohar dice che il bastone del Creatore nella mano di Mose, 
aveva inciso le combinazioni di lettere del nome segreto, che Betzalel e 
■suoidiscepoli avevano inciso mentre lavoravano al Tabemacolo. 

II bastone del Creatore e perció chiamato “il subbio del tessitore”. La 
parola ebraica che sta per “subbio” e MANOR (da OHR-Luce). Questo 
SI nferisce alle combinazioni delle lettere del nome segreto che Betzalel 
jveva tessuto e inciso, come e detto: “eon la Luce delle combinazioni 
® le lettere che Betzalel aveva inciso”. 
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Peró, il bastone non splendera in tutte le direzioni fino alla fine della 
correzione, per cui c’e una distinzione tra il bastone del Creatore e que|. 
lo di Mose. E scritto del bastone di Mose: “Stendi la mano e prendilo 
per la coda (del serpente) ed esso diventera un bastone nella tua mano” 
(Esodo, 4:4). Ció significa che esso non splendeva in tutti i lati. 

Invece, dopo la fine della correzione, esso brillera in tutte le direzio¬ 
ni, come e detto: “E il nome segreto splendeva da dentro il bastone in 
tutte le direzioni per mezzo della Luce dei saggi, che avevano conferma- 
to il segreto nelle ąuarantadue proprieta”. Per cui, il nome segreto che 
era stato inciso sul bastone splendeva in tutte le direzioni, cioe nella pro¬ 
prieta chiamata “Egli sradichera la morte per sempre” (Isaia, 25:8). In- 
comincera allora a splendere uniformemente in tutte le direzioni, poiche 
la Luce del nome inciso sul bastone e la Luce di Hochma del Nome MB. 

150. Metteteyi seduti, cari amici. Sedetevi e rinnoyiamo la cor¬ 
rezione della Sposa in questa notte, perchć chiunque $i unisce a lei 
in questa notte sar^ protetto Sopra e Sotto nelFanno che yiene. E 
quest’anno passer^ su di lui in pace. Costoro sono descritti nel ver- 
so: *T’angelo del Signore e accanto a coloro che Lo temono e li li¬ 
bera. Oh gustate e yedete che il Creatore e buono” (Salmi, 34:8-9). 

Come e gia stato detto neirArticolo 125, ci sono due spiegazioni di 
quanto detto sopra. La prima e questa: fin dal giomo in cui e stata data 
la Torah, e la Luce della fine della correzione che abolisce la morte 
per sempre e libera dalPangelo della morte; quindi, un uomo dovrebbe 
sforzarsi di riceyere questa Luce nel giomo dello Shavuot (Pentecoste), 
poiche in questo giomo di festa la Luce e rinnovata e libera dalia morte. 

Inyece, in base alla seconda spiegazione, Malchut e chiamata “Pan¬ 
no” e il rinnoyamento della Luce, da parte di coloro che osservano la 
Torah, dopo la fine della correzione, portera anche la completa e finale 
correzione delPanno {Malchut). E questo e perche ci si riferisce al rin¬ 
noyamento della Luce da parte di coloro che osservano la Torah come 
alla correzione della notte della sposa, Malchut, chiamata “Panno”. E 
questo ci porta a un anno corretto. 
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151. Rabbi Shimon riveló: “In principio il Creatore creó i Cieli 
c la terra”. Questo verso dovrebbe essere esaminato eon attenzione, 
perche chiunque sostenga che ci sia un altro Creatore scompare dal 
mondo, come e scritto “Colui che sostiene che ci sia un altro Creato¬ 
re soccombe sia sulla terra sia nei Cieli, perchć non c^e nessun altro 
Creatore, a parte TAltissimo”. 

Qui lo Zohar continua a discutere la correzione della sposa. Inizia 
eon la prima frase della Torah: IN PRINCIPIO IL CREATORE HA CREATO, 
eon la radice e la fonte di tutte le correzioni della sposa (Malchut) du- 
rante i seimila anni. 

L’intera correzione di Malchut awiene solo attraverso la sua unione 
eon Bina e la ricezione delle proprieta di Bina. Nel verso IN PRINCIPIO 
IL Creatore ha creato, il Creatore e chiamato Elokim, volendo in- 
dicare Bina. Ció significa che Egli ha creato il mondo per mezzo della 
proprieta di Bina, per lo scopo della correzione. 

Elokim e formato da MI-Bina ed ELEH-Małchui. II mondo puó esi- 
stere grazie alPunione continua di MI e di ELEH. II Creatore e Bina, 
chiamata Elokim e, in conseguenza del fatto che Ohr Hochma si riveste 
di Ohr Hassadim, 1’unione di Ml ed ELEH fomisce a ELEH la ąualita di 
Bina. E attraverso questa correzione che il mondo e in grado di esistere. 

L’unione di M e di ELEH non permette Tesistenza di altre forze, 
estranee ed egoistiche, dentro il Partzuf. Queste forze sono i cosiddetti 
altri dei”, che non possono mantenere in vita il mondo, poiche separa- 
no A^/da ELEH e non rivestono la Luce del piacere (Hochma) delPin- 
lenzione altruistica di Hassadim (per il bene del Creatore), che porta 
Hochma a staccarsi dal Partzuf, lasciando ELEH. Perció, e proibito 
credere che Tuomo sia govemato da altre forze oltre il Creatore, perche 
^uesto modo di pensare porta il mondo e Tuomo solamente alla rovina 
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e alla scomparsa della Luce, invece che alPesistenza e alla ricezione 
della Luce della Vita. 

152. Traane la parola ELEH^ tutto il resto ć scritto in aramaico 
E chiamato dunque “traduzione”. Egli domanda: ‘^Suggehresti che 
per via del fatto che gli angeli sacri non comprendono la trądu* 
zionę, cioe la lingua aramaica, allora tutto doveva essere detto in 
ebraico, cosi che gli angeli sacri potessero ascoltare ed esserne gra- 
ti?’\ Egli replica: “Questa h esattamente la ragione per cui e scritto 
nella lingua tradotta (in aramaico), cosi che gli angeli sacri non pos- 
sano ascoltarlo e nemmeno capirlo, e dunque non invidieranno gli 
uomini, il che sarebbe dannoso per questi ultimi. Perche in ąuesto 
caso, anche gli angeli sacri sono chiamati Creatori e sono inclusi nel 
gruppo dei Creatori, anche se non hanno creato il Cielo e la terra^ 

Ci si riferisce airaramaico come alla “traduzione”. Questa lingua e 
molto vicina a quella sacra ebraica, ma gli angeli non ne hanno bisogno 
e comunąue non la conoscono. Peró, essi conoscono e hanno bisogno 
di tutte le altre lingue dei popoli del mondo. E per ąuesto motivo la 
traduzione dalia lingua sacra e chiamata la sua “parte inversa”, la sua 
VAK senza GAR. 

In altre parole, esiste una lingua altruistica, che e ąuindi chiamata 
“sacra”, e la sua contraria, la fasę preliminare, chiamata “traduzione”, 
che e la lingua aramaica. Nessun’altra lingua al mondo tranne Taramai- 
co puó essere utilizzata per tradurre la lingua sacra. Tutte le altre lingue 
dei popoli del mondo (i desideri egoistici) sono strettamente egoistiche 
e non hanno niente a che farę eon Taltruismo. Esse non sono AHP ri- 
spetto a GE (la lingua sacra). 

Perció, la traduzione e veramente vicina alla lingua sacra. Tuttavia, 
bisogna comunąue farę una distinzione, che la rende non necessaria per 
gli angeli: la lingua sacra e come Tago della bilancia che indica il punto 
di eąuilibrio tra il piatto destro e ąuello sinistro; Lago si muove tra i 
due piatti e segna il suo giudizio: verso il piatto della ricompensa (per 
i meriti) o verso il piatto della punizione (per i peccati). Riporta ogni 
cosa allo stato della correzione, verso la purezza e la santita ed e quindi 
chiamato la lingua sacra (Introduzione allo studio delle dieci Sęfirot, 
Articolo 120). 

Come e scritto nell’Articolo 16, il Cielo, la teira e tutti coloro che li 
abitano sono stati creati da MA, cioe, Malchut, come e scritto; - 
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CA = QUANTO e glorificato il Tuo nome in tutta la terra, che Tu hai 
toal di sopra dei Cieli!”. In verita, il Cielo e stato creato eon il nome 
r aualita) di MA {Malchut), mentre il Cielo che e menzionato si riferi- 
chiamata MI. Tutto e poi spiegato dal nome Elokim. 

II nome Elokim e rivelato nel Cielo e sulla terra, che sono stati creati 
rmezzo del potere di MA, attaccando le lettere ELEH di Ima-Bina 
eon l’aiuto della preghiera-A^A^ e delle buone azioni di coloro che 
sono inferiori. Perció, la Luce di GAR, cioe Ohr Hochma, chiamata 
llokim, non e costante ne in Cielo {Bina) ne sulla terra (ZON). 

Solitamente, solo GE sono presenti al di sopra del Parsa, in ZOA/^del 
mondo di Atzilut, mentre il loro AHP e al di sotto del Parsa, nei mondi 
^iBYA, per cui ZON stessi non sono disposti a ricevere Ohr Hochma, a 
meno che non sia ricevuta per essere passata ai Partzufim (le anime dei 
giusti) nei mondi d\BYA. 

Quando coloro che sono inferiori, i giusti che esistono spiritualmen- 
tenei mondi BYA, innalzano una preghiera-M4A/^ dal basso verso 
Falto, dal posto dove si trovano 'm BYA verso Malchut de Atzilut, MA 
diventa M e le lettere ELEH si uniscono a Ml. Insieme, essi creano la 
parola Elokim, che e la Luce del Cielo e della terra. Invece, se coloro 
che sono inferiori corrompono le proprie azioni, sprofondando nelle 
intenzioni egoistiche, la Luce scompare e abbandona le Sefirot K-H eon 
la Luce di Ruach-Nefesh (chiamata MI o MA), mentre le lettere ELEH 
cadono nelle forze impure, perche MI e GE ed ELEH e AHP. 

Perció, Pintera correzione dipende esclusivamente dalPattaccare le 
lettere ELEH a MI eon Taiuto della preghiera-A^M Dunąue, ąuesta 
correzione e chiamata “la lingua sacra”, come Lago della bilancia che 
determina Teąuilibrio tra i desideri egoistici e le intenzioni altruistiche, 
cioe, la ricezione per il bene del Creatore. Questa e la ragione per cui 
Tago della bilancia e posto nel mezzo e per mezzo di ąuesta interazione 
delle proprieta di Malchut (il desiderio di ricevere) e di Bina (il deside- 
nodidonare), Tuomo puó raggiungere la ricezione di Ohr Hochma per 
il bene del Creatore. 

La Luce e chiamata “sacra”, poiche passa il sacro nome di Elokim 
iZON, discende da Bina a ZONe trasferisce le lettere ELEHa\\a. parte 
ptira e sacra, sul piatto della bilancia del merito. Questa e la ragione per 
cui la parola ebraica che indica “il piatto della bilancia” e Mawznaim 
(dalia parola Awzen), per cui la Luce in AHP (Awzen-Hotem-Peh) e 
chiamata in base alla sua elevatissima Luce, la Luce di Awzen della 
fifa Bina o Ohr Neshama. 
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Keter 

Hochma - 

Galgalta 

Eynaim 

- Cranio 

- Occhi 

- Yechida 

- Haya 

i 

Bina 

Awzen 

“ rarsa 

- Orecchi 

- Neshama 


ZA 

Hotem 

- Naso 

- Ruach 

AHP 

Malchut ~ 

Peh 

- Bocca 

- Nefesh 

1 


E la lingua di traduzione, chiamata Targum, e opposta alla lingua sa¬ 
cra di Moznaim (bilancia). E questo perche, quando coloro che sono in- 
feriori non innalzano la preghiera-M4A^ e non nutrono intenzioni pure, 
viene definita un’aspirazione a usare solamente il desiderio di ricevere, 
indicato dalie lettere ELEH, e che non aspira a unirsi al desiderio (pro- 
prieta) della dazione (le lettere MI-Bina). Ne consegue che AHP di 
ZON, chiamati MA, scendono e il Cielo e la terra {ZON) ritomano nello 
stato di VAK. 

Questo stato e chiamato la lingua di Targum. La Gematńa della 
parola Tardema (sonno) corrisponde a quella della parola Targum. In 
ebraico, la parola Targum si pronuncia eon le stesse lettere della parola 
Tered MA, che significa ''MA che discende”, perche attraverso questa 
lingua impura spiritualmente, AHP=MA (indicato dalie parole Tered 
MA) e rivelata. Questo comporta il passaggio dal piatto della bilancia 
del merito a quello della punizione. Mentre questo succede, lo stato di 
GE e chiamato “sonno”. 

Tutto questo si riferisce solamente a ZON, al Cielo e alla terra creati 
in MA, i desideri della ricezione. E questo succede perche essi si sono 
manifestati come conseguenza di uno Zivug su Yesod, chiamato MA. 
Ma i sacri angeli che emergono dalio Zivug de Neshikin (lo Zivug che 
bacia) di A VI, e che hanno solamente MI e nessun MA (solo desideri 
altruistici della dazione, la proprieta di Ima-Bina), esistono costante- 
mente nello stato di VAK senza GAR, cioe senza Ohr Hochma. 

DalPaltra parte, il loro VAK e Ohr Hassadim di Ml=Ima-Bina. Ohr 
Hassadim in Bina e importante come GAR, perche colma i desideri eon 
una sensazione perfetta come quella di GAR, al punto da rifiutare Ohr 
Hochma, proprio come Ima. E c’e della santita in essi; dunque, anche 
GAR e chiamato sacro. 

Ci sono due ragi oni per cui gli angeli non rispondono alla lingua di 
Targum, che aggiunge MA a ZON e riporta ZON allo stato di VAK. 
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1 Anche ąuando ZON si trovano nello stato di GAR a causa delPin- 
fluenza della lingua sacra, gli angeli non ricevono da esso GAR 
(Hochma), poiche, proprio come Ima, essi vogliono solamente Ohr 

Hassadim. 

2 L’aggiunta di Achoraim {AHP) non si applica agli angeli in nessun 
luogo; a essi manca le proprieta di MA, Dunque, lo Zohar dice che 
gli angeli SANTI non HANNO ASSOLUTAMENTE ALCUNA NECES- 
SiTA della traduzione E NON LA ASCOLTANO. Essi non ne hanno 
bisogno perche non perdono e non guadagnano niente ąuando e 
presente o assente, poiche essi rappresentano la proprieta di VAKq 
mancano della proprieta di MA. 

Ed essi non inyidieranno GLI UOMINI; ąuesta frase si riferisce in 
primo luogo alla dannazione degli altri dei, le forze che impediscono 
airuomo di rivelare GAR, Ohr Hochma. Ne consegue che Tuomo perde 
la Luce e le lettere ELEH, perche anche gli angeli non hanno le proprie¬ 
ta di GAR de Hochma, ma solamente GAR de Hassadim. Dunąue, essi 
provano vergogna della loro discesa a uno stato cosi basso e ci invidia- 
no poiche ci consideriamo importanti. 

Lo Zohar dice che in ąuesto caso, anche gli angeli santi sono chia- 
mati “Creatori”; essi peró non hanno creato il Cielo e la terra e sono 
chiamati “Creatori-£/o^/m” (forze) perche arrivano da Ima-Bina (chia- 
m 2 \iElokim), esistendo cosi neWElokim generale. Ma ESSI NON HAN¬ 
NO CREATO IL CIELO E LA TERRA, per cui essi non possono sostenere 
Tesistenza del Cielo e della terra in GAR de Hochma. Tuttavia, il Cielo 
e la terra (la correzione del mondo fino alla sua definitiva unione eon 
il Creatore) non possono esistere a meno che Tuomo non si stabili- 
sca li (Luomo deve essere composto da desideri egoistici e altruistici) 
e semini e raccolga (corregga i propri desideri egoistici unendosi alle 
proprieta di Bina). Questa esistenza e possibile solo nella Luce di GAR 
de Hochma (la ricezione di Ohr Hochma per il bene del Creatore). Dun- 
que, gli angeli non creano il Cielo e la terra. 

153. Egii domanda: ‘Xa terra ć chiamata Arka^ ąuando dovreb- 
be essere letta Ar*d*\ Egli risponde: “Poichś Arka d una delle sette 
lerre di sotto, dove si trorano i figli di Caino. In verit^, dopo essere 
slati scacciati dalia faccia della terra, essi discesero qui e qui die- 
dero vita alle generazioni; la saggezza si perse a un punto tale che 

la conoscenza fu persa e questa k una terra doppia, fatta di 
lenebre e di Luce. 
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Ognuna delle sette Sefirot (le sei Sefirot di ZA e Malchut) contiene le 
proprieta delle altre sei. Dunque, ognuna di esse contiene le sette Sefirot 
HGT NHYM. In altre parole, anche Malchut ha sette Sefirot e anche i) 
mondo inferiore contiene sette terre, chiamate Eretz, Adama, Arka, Gia 
Neshia, Tzia e TeveL 

La nostra terra e chiamata Tevel ed e la piu elevata delle sette terre 
Arka e la terza delle sette terre. Le anime di Caino e di Abele deriva- 
no dalia parola Elokim, ma, a causa delPimpurita che Chava (Eva) 
la moglie di Adamo, ha ricevuto dal serpente, Tanima di Caino si e 
manifestata per prima dalie lettere ELEH, seguita dalLanima di Abele 
che e emersa dalie lettere ML Questi due Partzufim avrebbero dovuto 
unirsi e incorporare le loro proprieta Luno nelPaltro, il che avrebbe 
fatto splendere il nome di Elokim su entrambi, come quando A//e sem- 
pre presente in ELEH. Invece, la forza impura che e emersa insieme 
alLanima di Caino lo istigó contro il fratello {MJ della parola Elokim) 
al punto che egli si scaglió contro Abele {MI in Elokim) e lo uccise. 
E questo perche la scomparsa della proprieta di MI-Bina da ELEH e 
equivalente alPassassinio. 

Senza il sostegno delle proprieta di MI, ELEH (la proprieta di Cai¬ 
no) discende nelle forze impure: dal liveIlo spirituale della terra santa 
al luogo deirimpurita (dei desideri egoistici). Ed egli perse i propri 
discendenti (i Partzufim colmi di Luce), a causa del dominio delle forze 
impure (la scomparsa dello schermo). 

Dunque, la lingua sacra dentro di lui e stata sostituita dalia tradu- 
zione, perche egli aveva perso la saggezza {Ohr Hochma). Infatti, alle 
forze impure manca la saggezza, poiche esse hanno solamente la Luce 
di HB senza Daat. 

L’uccisione di Abele, cioe Tuscita della Luce da questo Partzuf(Ai- 
ticolo 152), awiene perche MI si e formata in ZON esclusivamente per 
mezzo del potere della preghiera-A^/4A/^ (innalzata dai pensieri puri dei 
giusti nei mondi di BYA). Al lora appaiono le lettere ELEH e la parola 
Elokim diventa completa in ZON come lo e in AVL Malchut termina 
proprio come ZA, come Ima, a causa della sostituzione della lettera Hey 
eon Yod (Articolo 17). 

Tuttavia, la lettera Hey non scompare per sempre da MA. Invece, 
entra semplicemente nella parte interna di Malchut e li si nasconde (il 
desiderio di ricevere trova appagamento nelle azioni altruistiche, da 
Ohr Hassadim; dunque, le sue aspirazioni egoistiche non sono tem- 
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eamente percepite, poiche sono nascoste in Ohr Hassadim). Nel 


i 

^Ouesta e la ragione per cui il sacro nome Elokim si trova anche in 
0 ^ nel Cielo e nella terra. Tuttavia, Caino innalzó la preghiera-A^A^ 
^ in uno stato di santita e di purezza, ma desideró usare le lettere 
TilW che si riferiscono a lui, per il proprio piacere. Questo evento e de- 
scritto come, E Caino si scaglió contro Abele, suo fratello, per- 
cheegli si pose al di sopra di suo fratello, per dominare su Ml (Abele). 

Dunque, AHP di }lukva (la lettera Hey di MA fino a ora nascosta) 
fiirono rivelati immediatamente, e la parola MI scomparve da Malchut, 
Quin(li, anche Tanima di Abele, che ha origine da Ml di Nukva {Ml 
colma il Partzuf eon la Luce ed e considerato la sua anima), ascende e 
scompare, come e descritto dalie parole E LO UCCISE, perche ci si riferi- 
sceairuscita della Luce dal Partzuf come alla morte. 

Questa e la ragione per cui lo Zohar descrive questo processo nel 
modo seguente: la forza impura del serpente era dentro Caino (Genesi, 
2:4); dunque, egli desideró raflforzare le lettere ELEH, annullare Ml, e 
dominarle. Ecco perche riveló AHP di Nukva {MA) e MI scomparve da 
dopo di che anche 1’anima di Abele, che discende da Ml, scom- 


la lettera Yod si rivela in Ml. 


parve (E LO UCCISE). 

Dunque, lo stesso Caino {ELEH), cadde sotto il dominio delle forze 
impure chiamate Arka o Eretz Nod, come e scritto nella Torah: “Ed egli 
si stabili nella terra di NocE' (Genesi, 4:16). 

Lo Zohar la chiama una terra doppia, che contiene sia la Luce, sia 
Foscurita. Questo perche la Luce e le tenebre si mescolano e agiscono 
(dominano) insieme, poiche ci sono due sovrani in questa terra, che di- 
vidono il potere equamente tra loro. Uno domina sulle tenebre e Taltro 
Sulla Luce. Dunque, in questo stato Tuomo non e in grado di separare 
la Luce dalie tenebre e solo Taiuto dalPAlto, la Luce della ragione che 
discende, rende capace Tuomo di decidere tra Colui che domina e il 
signore delle tenebre. 


154. E in ąuesta terra ci sono due sovrani: uno domina le tene¬ 
bre e Taltro la Luce ed essi sono ostili uno nei confronti dell’altro. 
Qoando Caino discese li, essi si unirono e furono completi. E tutti 
loro Yidero che erano i discendenti di Caino. Percio le loro due teste 
^ono come due serpent!, tranne ąuando colui che domina la Luce 
sconfigge l’altro, il sovrano delle tenebre. Dunque, essi entrano nel- 
* Luce e nelle tenebre e diventano una cosa sola. 
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Abbiamo bisogno di rivedere rArticolo 14, il quale si occupa della 
creazione del santo nome di Elokim. Primo, le lettere ELEH ascendono 
e si uniscono eon M per formare una parola semplice, poiche OhrHas- 
sadim e ancora insufficiente, mentre la santita (Ohr Hochmd) non pu6 
entrare nel KU (il desiderio) senza rivestirsi di Ohr Hassadim. Dunque 
essa e nascosta nel nome Elokim. 

Questa e la ragione per cui lo Zivug awiene in MI, per ricevere Ohr 
Hassadim, che riveste Ohr Hochma, correggendo cosi il nome Elokim- 
MI BARAH ELEH-BARAH e la fonte di Ohr Hassadim, che riveste 
Ohr Hochma, connettendo in questo modo MI a ELEH, che porta la 
correzione al nome Elokim. MI-Bina e composto da GAR (AVl eon la 
proprieta del puro altruismo), che non riceve mai Ohr Hochma, e da 
ZAT (YESHSUT), che riceve Ohr Hochma. 

Perció, mentre le lettere ELEH iniziano ad ascendere verso MI, esse 
si innalzano prima verso ZAT de MI {YESHSUT), che riceve Ohr Hoch¬ 
ma, ma al momento rimangono nascoste nel nome Elokim. Poi si mani- 
festa il secondo Zivug su GAR de MI,AVI, i desideri altruistici che dan- 
no Ohr Hassadim a ELEH, portando cosi la correzione al nome Elokim. 

AVI - GARdeBina - Ohr Hassadim 

YESHSUT - ZAT de Bina - Ohr Hochma 
ZON 

Poiche a ELEH manca Ohr Hassadim, coloro che sono privati di 
Ohr Hochma sono chiamati Partzuf Caino. Non solo Caino fallisce 
neirinnalzare la preghiera-M4iV per ricevere MI eon Hassadim, ma 
egli voleva anche ricevere Ohr Hochma da AVI, distruggendo cosi il 
Partzuf chiamato Abele, perche erano stati smascherati i desideri egoi- 
stici di AHP de Malchut di Atzilut. La Luce scomparve dal Partzuf Aht- 
le, il che indica la sua morte, mentre lo stesso Caino cadde nelle forze 
impure; ELEH. 

II luogo di queste forze impure e chiamato Arka. Qui ci sono due 
sovrani, che emergono dalie impure ELEH\ quando AHP de MA in Mai- 
chut e nascosto, mentre AHP de MI e rivelato, essi possono passare alle 
anime la Luce del santo, perfetto e puro nome di Elokim. Ohr Hochma 
di ELEH (ricevuta attraverso YESHSUT) si riveste di Ohr Hassadim 
(ricevuta da y4K/) e il santo nome di Elokim e rivelato. 
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Tuttavia, poiche le forze impure si aggrappano solo ad AHP delle 
nure (a MA), le lettere ELEH vivono in esse in due stati incom- 
Ui’ (i) quando nessuna Hassadim e afiFatto presente; (ii) ąuando Ohr 
\ochma in ELEH non si puó rivestire di Hassadim a causa della man- 
canza di Hassadim de MI; dunque, ELEH e tenuta nelle tenebre. 

Questa e la parte maschile di ELEH impura, poiche questi Kelim 
sono intesi per Ohr Hochma. Tuttavia, essi non hanno alcuna Ohr 
liochma a causa della mancanza di Hassadim de Ml. Dunque, essi sono 
lenuti nelle tenebre, privati sia di Hochma, sia di Hassadim. Tuttavia, 
questi sono grandi Kelim, perche se fossero stati in grado di ricevere 
Ofir Hassadim, sarebbero stati in grado di ricevere al proprio interno 


anche Ohr Hochma. 

La parte femminile della ELEH impura trae origine da AHP de MA 
delia sacra Nukva, il KU per Ohr Hassadim. Peró, la Nukva impura e 
notevolmente danneggiata, poiche essa e la base della lontananza di 
ogni uomo dal Creatore e poiche essa rappresenta la santa Malchut. In 
base alla misura della sua corruzione, ella ha una moltitudine di nomi 
impuri. Essa riesce comunque a trattenere una Luce sottile {Ner Dakik), 
poiche i suoi Kelim originano da AHP de MA, in cui hanno le radici i 
Kelim di Ohr Hassadim. 

Queste parti maschili e femminili di ELEH impuri sono ZA e Mal¬ 
chut forze impure, i due dominatori che ci sono in Arka. La parte 
maschile domina sulle tenebre e la parte femminile domina sulla Luce 
che si trova li. Esse si lamentano Luna delLaltra, poiche sono in posi- 
zioni opposte. La parte maschile si lamenta perche essa rappresenta i 
Kelim delle lettere ELEH, che sono vuoti di Ohr Hochma; questa parte 
odia le forze di separazione dal Creatore e la falsita, che esistono dentro 
i Kelim della parte femminile delle forze impure e preferisce rimanere 
nelle sue tenebre. 


Nukva delle forze impure, tuttavia, che ha una piccola Luce di Has¬ 
sadim, non aspira a ricevere Ohr Hochma, per non parlare delle tenebre 
che la sua parte maschile tollera. Perció, ella si lamenta della parte ma¬ 
schile e si allontana da essa. Come dice lo Zohar, ci sono due domina¬ 
tori qui: uno (la parte maschile) domina sulle tenebre e 1’altro (la parte 
femminile) domina sulla Luce e queste due parti sono ostili Puna verso 
1 altra, perche la parte maschile domina sulle tenebre e quella femmini¬ 
le domina sulla Luce. Dunque, queste due parti si odiano, si calunniano 
5 SI lamentano Puna delPaltra. E poiche si allontanano di conseguenza 
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runa dall’altra, esse non possono allargare il proprio dominio e sono 
incapaci di causare alcun danno. 

Dopo che Caino aveva peccato e fatto cadere le lettere pure di ELEfj 
della sua anima nelle forze impure di Arka, la sua ELEH, che e nascosta 
da Hassadim, si e rivestita della Luce sottile che e presente nelle forze 
impure. Questa situazione fa rivivere i piccoli Kelim de Hochma nella 
ELEH di Caino, perche la Luce delle forze impure dona loro la vita 
proprio come la Luce pura di Hassadim. 

Ne consegue che anche la parte maschile di ELEH delle forze im* 
pure compie uno Zivug eon ąuesta Nukva, che ha rivestito VELEHA\ 
Caino, poiche egli ha anche questi Kelim. Con Paiuto di questo Z/vwg, 
Caino ha generato la propria discendenza, le scintille di Ohr Hochma 
che rimangono nelle lettere ELEH, che non sono mescolate con i Kelim 
maschili impuri di ELEH che si sono rivestiti della Luce di Nukva delle 
forze impure. 

Questa e la ragione per cui lo Zohar dice che quando Caino scese li, 
ogni cosa si uni e diventó completa, perche le scintille di Ohr Hochma 
che erano rimaste nella ELEH di Caino si erano rivestite della Luce di 
Nukva delle forze impure. Di conseguenza, la sua forza maschile impu- 
ra aveva desiderato di godere delle scintille di Ohr Hochma che sono 
in ELEH di Caino. 

Dunque, esse compirono uno Zivug, cioe si diffusero e si comple- 
tarono a vicenda e tutti videro che loro erano i discendenti di Caino, 
la discendenza che questo Zivug aveva prodotto, il rivestimento delle 
scintille di Ohr Hochma nella ELEH impura di Caino. In questo modo 
le scintille di Ohr Hochma delPanima di Caino furono rivelate e tutti 
videro che esse erano la discendenza di Caino, nata da un miserevole 
Zivug. 

Perció, le loro due teste sono come due serpenti, perche essi, i di¬ 
scendenti, sono nati dalPunione della parte maschile e femminile della 
ELEH impura, che alPinizio sono opposte una alPaltra. Perció, i di¬ 
scendenti di Caino hanno due teste, che derivano dalie due forze impu¬ 
re: una brama Toscurita dei desideri di ricevere Ohr Hochma e Taltra 
brama la Luce che e dentro i desideri impuri della Nukva impura. E le 
due teste del serpente corrispondono ai due animali che appartengono 
al sistema delle forze pure: il toro e raquila. 

Le due teste esistono solamente quando domina la parte maschile, 
owero le tenebre. In verita, rivestendosi della Luce di Nukva al fine di 
godere delle piccole scintille di Ohr Hochma, anche la parte maschile 
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. (contro la propria volonta) il dominio della sua Nukva, perche 
^^ole la Luce. Di conseguenza, la sua discendenza ha due teste: la 
'^ma tira in una direzione e Taltra in quella opposta. 

La Nukva delle forze impure non ha bisogno delle loro parti maschi- 
liinnessun caso, poiche la sua parte maschile esiste nelPoscurita e non 
odonarle nulla. Perció, la Nukva domina e prevale sulla sua impurita 
enon lascia nulla delle proprieta della parte maschile. Di conseguenza, 
i discendenti di Caino che hanno due teste si ritrovano eon una sola 


lo Zohar ci dice che il sovrano della Luce sconfigge il signore delle 
tenebre. Quando domina la Nukva impura, che ha la Luce, ella scon¬ 
figge la parte maschile impura, cosi come Taltro dominatore maschi¬ 
le Ella sconfigge la parte maschile, sottomettendola completamente al 
proprio dominio, ed esse si uniscono alla sua Luce e alle sue tenebre e 
dWentano una cosa sola. Quindi, il dominio della parte maschile (le te¬ 
nebre) e posto sotto il dominio della parte femminile (la Luce) e le due 
teste diventano una sola. 


155. Poiche essi sono i due sovrani, chiamati Afrira e Kastimon, 
che ricordano i sacri angeli eon sei ali. Uno ha IMmmagine di un 
toro e Taltro quella di un’aquila. E quando si uniscono creano Pim- 
magine di un uomo. 

La forza maschile impura e chiamata Kastimon (dalia parola Kosti^ 
distruzione), poiche essa e oscurita e non e adatta alla vita delPuomo. 
E la Nukva impura, la parte femminile, e chiamata Afrira (dalia parola 
Afar, polvere) e non e adatta per seminare. E chiamata in questo modo 
per mostrare che, sebbene contenga la Luce, non e sufficiente per dif- 
fondere il seme e per far crescere il raccolto che possa sfamare gli esseri 
umani. 

Lo Zohar dice anche che ella ricorda i sacri angeli eon sei ali, poiche 
le sei ali dei sacri angeli corrispondono alla lettera Vav del nome Ha- 
MaH. In confronto, ci sono solamente quattro ali nelle forze impure, 
che corrispondono al nome ADNI e che indicano Paltezza delle forze 
'f^pure rispetto ai sacri angeli, che sono opposti a esse. 

La Luce Superiore e chiamata “vino”, che porta gioia al Creatore e 
^gli esseri umani. II residuo del vino contiene peró Sigim o lievito del 
vino. E da questo scarto emerge il principale distruttore del mondo, 
poiche e ancora connesso alla purezza (lievito) e ha Timmagine di un 
uomo. Tuttavia, quando egli discende per danneggiare gli uomini, assu- 
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me rimmagine di un toro. Questa e la ragione per cui il toro e ii prin^Q 
dei quattro tipi principali di distruttori. 

Dunąue, lo Zohar ci dice che Kastimon e un distruttore eon Pini. 
magine di un toro, indicando in questo modo che esso e la base di tutti 
i distruttori che sono chiamati “il toro impuro”. Esso e il Sigim della 
Divina Ohr Hochma del santo nome Elokim, la ELEH impura che cor- 
risponde alla ELEH pura del nome di Elokim. Poiche il Sigim e il lievito 
si trovano sotto di essa, ma poiche essa e ancora connessa alla purezza 
essa ha Timmagine di un uomo, poiche Ohr Hochma del nome Elokim 
e Tzelem (immagine e somiglianza) delPuomo, del quale e detto: 
Tzelem Elokim"', creó Tuomo a sua immagine e somiglianza. 

Peró, quando e separata dalia purezza (raltruismo) attraverso il de- 
terioramento dei propri desideri e, di conseguenza, delle proprie pro- 
prieta, discende al proprio posto (generando queste proprieta) in Arka 
e assume 1’immagine (le proprieta) di un toro. E la sua Nukva assume 
(in Arka) la forma (le proprieta) di un’aquila, in conformita eon il suo 
obiettivo e la sua azione di Linshor (cadere), per provocare la caduta 
delle anime umane sotto il suo potere. 

Dunque, la parola Nesher (awoltoio) deriva dalia parola Neshira 
(caduta), proprio come le foglie cadono da un albero, poiche il molo 
della Nukva impura e di scovare gli uomini e di portarli nello stato della 
notte e delPoscurita, alla distruzione del sacro patto e in conseguenza 
di tutto questo le anime degli uomini si separano da essi (Articolo 131). 

Perció, lo Zohar ci dice: “E quando si uniscono, essi formano Tim- 
magine di un uomo”, cioe, se loro tomano a unirsi alla purezza, esi- 
stendo come il residuo del vino, tomano ad assumere ancora una volta 
rimmagine di un uomo, proprio come prima della loro discesa in Arka, 
quando sono diventati dei distmttori. 

156. Quando sono coperti dalie tenebre, essi tomano a essere il 
serpente eon due teste e si muoYono come un serpente. Essi volano 
nel Yuoto e si bagnano nel Grandę Marę e ąuando si aYYicinano alle 
catene di Aza e di Azael, essi li infastidiscono e li scuotono e salta- 
no nelle montagne delEoscurit^ e pensano che il Creatore desideri 
giudicarli. 

Esorto il lettore a commentare lo Zohar da solo, senza alcun aiuto, 
e poi a confrontare le proprie riflessioni eon quanto detto piu avanti. 
In questo modo, potrebbe comprendere ció che Rabbi Yehuda Ashlag 
ha fatto eon il suo commentario. Infatti, prima dei suoi commentan sui 
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libri deirARI e sullo Zohar, non avevanio alcuno strumento per com- 
ndere correttamente la Kabbalah e solo una manciata di uomini di 
^ i generazione potevano salire da soli la scala spirituale. 

Ora, invece, posso assicurare il lettore che per mezzo di una sem- 
lice e costante lettura anche dei miei libri, che richiamano i testi di 
Lndi kabbalisti, ąuali Rabbi Ashlag e di suo figlio primogenito e mio 
maestro, Rabbi Baruch Ashlag, tutti possono iniziare la salita verso il 
Creatore. lo penso che ąuanti hanno gia letto altri libri in precedenza 
sirendano conto che tutto questo e veramente possibile! 


Come lo Zohar ha gia detto nelPArticolo 154, quando la Nukva im- 
pura domina Tuomo attraverso la sua Luce, le due teste diventano una 
sola. lnvece, nelle tenebre, quando domina la parte maschile, chiamata 
Kastimon, ąueste due parti tomano a essere un serpente eon due teste, 
poiche la parte maschile non e in grado di annullare il potere della parte 
femminile, poiche ha bisogno di rivestirsi della sua Luce. Dunque il 
serpente ha due teste. Ed essi si muovono come un serpente: eon To- 
biettivo di danneggiare (la proprieta del serpente), per tentare Chava 
(Eva) affinche mangi delEAlbero della Conoscenza. 

Attraverso il potere della Rosh della Nukva impura essi volano nel 
vuoto, che contiene la radice della forza impura, chiamata “vuoto” o la 
grandissima caduta, come e scritto: “Essi sono saliti fino al cielo, e sono 
discesigiu negli abissi” (Salmi, 107:26). Attraverso il potere della parte 
maschile impura, essi si bagnano nel Grandę Marę, in Ohr Hochma 
delle forze impure. 

Perció, Arka e chiamata la Terra di Nod, poiche ości 1 la costante- 
mente tra il dominio delle due teste: coloro che si trovano li continuano 
altemativamente ad ascendere verso il Grandę marę e a discendere giu 
verso il vuoto. 

Aza e Azael sono angeli molto elevati. In verita, anche dopo che 
sono caduti dal Cielo nel nostro mondo, nelle montagne di tenebre, le¬ 
gali da una catena di ferro, il loro potere era cosi grandę che eon il loro 
aiuto 5/7'£7 w (Balaam) raggiunse il livello della profezia, riguardo al 
quale e scritto: “Vede la presenza del Creatore” (Numeri, 24:4). 

Questa situazione e descritta come “cade e apre i suoi occhi”, poiche 
Cl SI riferisce ad Aza come a “cadere” a causa della sua caduta dal Cielo 
Sulla terra. E Azael e chiamato “colui che apre i suoi occhi” rispetto ad 
sul volto del quale il Creatore getta le tenebre. E rispetto al livello 

profezia di Bil’am, i nostri saggi hanno detto questo: “Non c’era sta- 
^ounprofeta come Mose in Israele, ma ce n*era uno tra le nazioni del 
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mondo, non in Israele, e il suo nome era BiVam''* (Numeri-Z^a^^j^ 14 ) g 
il suo livello profetico era grandissimo. 

E la ragione della loro caduta dal Cielo sulla terra si trova nelle loro 
accuse contro Tuomo nel momento della sua creazione. Peró c’erano 
molti angeli che accusavano e che obbiettavano, quindi perche il Crea* 
tore ha gettato in basso solo questi due? La risposta a questa domanda 
puó essere trovata nei Paragrafi 416-^25 del capitolo Balak del libro 
dello Zohar. Brevemente, si dice che quando nel Creatore si manifestó 
il desiderio di creare Adamo (o Tuomo, poiche la parola ebraicache sta 
per uomo e Adamo), Egli riuni gli angeli Divini, li fece sedere davanti 
a Se e disse loro del Suo desiderio di creare Tuomo. 

Gli angeli risposero: “Che cos’e Tuomo, perche Tu te ne prenda 
cura?” (Salmi, 8:5), cioe, quali sono le proprieta di quest’uomo che Tu 
desideri cosi tanto creare? Egli rispose loro: “Quest’uomo sara simile 
a Me e la sua saggezza superera la vostra” perche Tanima umana com- 
prende tutti gli angeli e i Livelli Divini, proprio come il corpo delTuo- 
mo comprende tutte le creature di questo mondo. 

Perció, al momento della creazione delPanima delTuomo, il Crea¬ 
tore riuni tutti gli angeli divini, in modo che trasmettessero alPanima 
delPuomo tutte le loro proprieta e le loro forze. E perció scritto: “Fac- 
ciamo Tuomo a nostra immagine e somiglianza”, cioe, “Timmagine e la 
somiglianza” delPuomo comprende tutte le proprieta di tutti gli angeli. 

Le parole “immagine e somiglianza” sono scritte tra virgolette, poi¬ 
che le parole Tzelem e Demuł (immagine e somiglianza) non sono mere 
parole che descrivono semplicemente la somiglianza. Piuttosto, esse 
rappresentano concetti che hanno un profondo significato spirituale. 

Ma la domanda degli angeli dovrebbe essere interpretata come se- 
gue: “Quale genere di creatura e quest’uomo e qual e la sua natura? 
In che modo ci awantaggeremo dal trasmettergli (includere in lui) le 
nostre proprieta?”. II Creatore a questa domanda replicó. “Quest’uomo 
sara simile a Me e la sua saggezza superera la vostra”. In altre parole, 
il Creatore promise loro che Tuomo avrebbe abbracciato tutte le loro 
qualita (le proprieta di Tzelem) e che sarebbe stato piu saggio di loro. 
Peró, a causa del loro legame eon lui, anche gli angeli si sarebbero 
awantaggiati dalie sue grandi conquiste e avrebbero acquisito tuttocio 
che a] momento mancava loro. 

Tutto questo perche Tanima umana comprende tutti i livelli spin- 
tuali e tutte le piu elevate proprieta di tutti gli angeli. E proprio come il 
suo corpo comprende tutta la materia e le creature del nostro mondo eon 
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tgttele loro proprieta, cosi il desiderio del Creatore era che la sua anima 

assorbisse dentro di se Tintera creazione. 

E scritto nella Torah: “A Giacobbe e a Israele viene detto che cosa 
opera il Creatore” (Numeri, 23:23). I saggi hanno detto che in futuro 
liangeli domanderanno a Israele le cose che essi stessi non conosco- 
no poiche i conseguimenti di Israele andranno oltre quelli degli angeli. 
Dunque, tutti gli angeli hanno preso parte alla creazione delPuomo e 
hanno inserito in lui tutte le loro proprieta. 

Peró, una volta che Tuomo fu creato e commise il peccato, diventan- 
(locolpevole davanti al Creatore, gli angeli Aza e Azael si presentarono 
davanti al Creatore eon le loro aceuse: “Dunque Tuomo che Tu hai 
creato ha peccato davanti a Te”. Per queste parole, il Creatore li scacció 
dal loro livello santo ed elevato e cosi essi iniziarono a ingannare gli 
esseri umani. 

Di tutti gli angeli, solo questi due, Aza e Azael^ andarono davanti 
al Creatore per protestare contro i peccati di Adamo, poiche solo loro 
sapeyano che Tuomo sarebbe ritomato dal Creatore. Peró, Aza e Aza- 
e/sapevano anche che il danno causato loro dal peccato delPuomo, 
non sarebbe stato corretto da questo suo ritomo. Inoltre, essi avrebbero 
preferito che Tuomo non tomasse per nulla al Creatore eon i propri de- 
sideri. Questa e la ragione per cui essi furono i soli a protestare contro 
il peccato di Adamo, perche dal loro punto di vista, questo peccato e 
qualcosa che non si puó correggere. 

II fatto e che la rottura dei vasi e il peccato di Adamo rappresentano 
larottura stessa, la scomparsa dello schermo (Pintenzione o la forza di 
Yolonta antiegoistica di agire per il bene del Creatore). La differenza e 
che la rottura dei vasi indica la rottura dello schermo nel Partzuf chia- 
mato “mondo”, mentre il peccato di Adamo e la rottura o la scomparsa 
dello schermo nel Partzuf chiamato “anima”. La differenza tra questi 
^^^Partzufim e che il Partzuf chiamato “mondo” e estemo rispetto al 
^flr/zw/interiore chiamato “anima”. L’anima esiste alPintemo del mon¬ 
do ed e sostenuta da esso. 

La rottura ha cause e conseguenze. E necessaria per mescolare tutte 
le proprieta di Bina e di Malchut, e deve verificarsi sia nel mondo spiri- 
^ale, sia dentro Tanima, per trasferire le proprieta di Bina a Malchut e 
Perpermettere a quest’ultima di correggersi. 

La rottura del mondo di Nekudim ha portato alla rottura delle 
Otto Sefirot Hesed~Gevura-2/3 di Tifferet e 1/3 delle Sefirot Tifferet- 
^ ^^^h~Hod-Yesod~Malchut, delle quattro Sefirot H~B-ZA-M ognuna 
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delle ąuali e a sua voIta composta da dieci Sefirot, in totale: 8 x 4 x 
10 = 320 {SHACH) parti. Come risultato del mescolamento di tutte le 
parti, ognuna di queste viene a sua volta a essere costituita da 320 parti 
Tutte queste 320 parti, chiamate Nitzotzin (scintille), hanno acąuisito ii 
desiderio egoistico di godere della ricezione della Luce del Creatore ii 
che significa la loro discesa nelle forze impure. 

Nel regno spirituale non ci sono luoghi o settori dove si trovano 
la purezza e Timpurita. Peró, al fine di fomire informazioni che ci 
restino bene in mente, immaginiamo la ricezione delle proprieta infe- 
riori come una discesa e la ricezione di piu proprieta spirituali come 
un"ascesa, il raggiungimento deirequivalenza della forma come un’u* 
nione e la manifestazione di una nuova proprieta come una separazio- 
ne. La manifestazione di desideri egoistici in un oggetto spirituale e 
considerata come una discesa nelle forze impure, sebbene queste forze 
esistano gia dentro di noi (e non viceversa), ma diventano soltanto piu 
evidenti. Non c’e nulla intomo a noi, perche ogni cosa e dentro di noi: 
tutti i mondi e i desideri, sia puri sia impuri. 

Studiando la Kabbalah, attiriamo Temanazione della Luce che cir- 
conda la nostra anima (leggete “Introduction to The Study of Ten Sefi- 
rot” {Introduzione allo studio delle dieci Sefirot), Paragrafo 155) e che 
syiluppa in noi il desiderio di correzione. Allora, mentre raggiungiamo 
i livelli dei mondi spirituali, iniziamo a percepire la Luce spirituale 
che corrisponde a ogni livello, per mezzo della quale cominciamo a 
distinguere gli aspetti egoistici e altruistici in ognuna delle nostre pro¬ 
prieta. 

Paragonati alla Luce, percepiamo i nostri aspetti egoistici come 
negativi e nella misura in cui ne abbiamo la percezione, ce ne allon- 
taniamo e rifiutiamo di usare questi desideri. In modo contrario, per¬ 
cepiamo i nostri desideri altruistici come positivi per noi, ma, non 
avendo la forza di usarli, sottomettiamo una richiesta; cosi, una volta 
ricevuta la forza necessaria, accettiamo la Luce per il bene del Creato¬ 
re, salendo in questo modo verso un livello superiore, dove il processo 
si ripete di nuovo. 

II ritomo (7es/jwva-pentimento) significa che, elevando una preghie- 
tz-MAN (una richiesta di correzione), solleviamo alcune delle 320 parti 
corrotte dalie forze impure, nelle quali erano cadute e le riportiamo nel 
mondo di Atzilut, dove esistevano prima del peccato di Adamo. Pero, 
noi non abbiamo il potere di scegliere e di correggere, cioe di elevare 
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entadue parti della stessa Malchut, che esistono nelle otto Sefirot di 


qijesto 


Parizuf (mon^o), perche il loro livello di corruzione va oltre la 


nnstra capacita di correzione. 

Perció, dalie 320 {SHACH = Shin + Chet = 300 + 20) parti, possia- 
(cioe abbiamo il diritto di) e dobbiamo scegliere e correggere sola- 
mente 320 - 32 = 288 parti {RAPACH = 288) attraverso il nostro ritomo 
al Creatore, cioe, 9 x 32, dove il 9 indica le prime nove Sefirot in ogni 
^efira che ci e stato permesso di correggere. Tuttavia, non siamo in gra- 
dodi correggere Malchut di ogni Sefira, poiche ci servirebbe una Luce 
di un potere speciale. Riceveremo questa Luce dal Creatore solo dopo 
la correzione di tutte le altre 288 parti, cioe alla fine della correzione. 

Queste trentadue parti di Malchut, che e impossibile e dunąue proi- 
bito correggere, si chiamano Lev HaEven {Lamed-Bet ^yew-trentadue 
pietre). Come abbiamo ripetuto piu volte, nella Kabbalah non esistono 
concetti come “proibizione”; questa parola e usata quando e necessario 
sottolineare Finutilita di provare qualcosa a dispetto della nostra debo- 
lezzao dei nostri limiti. “Proibito” significa impossibile, qualcosa che 
va al di la del proprio potere. Inoltre, non si tratta di una proibizione 
del Creatore; piuttosto, in conseguenza della propria fede ed esperienza 
personale, un uomo dovrebbe ammettere che “proibito” si riferisce a 
qualunque cosa vada tuttora oltre la propria capacita di correzione. 

Perció, GAR de AVI sono nascoste e la loro Luce non splende. In- 
fatti, perche tutte le sue dieci Sefirot brillino, e necessario che sia com- 


piuto uno Zivug sulla stessa Malchut, poiche Lev HaEven, le trentadue 
parti non corrette di Malchut stessa, e un’aggiunta alle loro dieci Sefi- 
roi. Fintantoche questi Kelim sono mancanti, non e possibile compiere 
uno Zivug completo. Tuttavia, quando e completata una correzione e 
un’analisi totale dei 288 {RAPACH = Reish + Peh + Chet = 200 + 80 + 
8 = 288) Nitzotzin, Lev HaEven (le 32 parti) si correggera da se e non 
saranno necessari sforzi o correzioni da parte nostra. 

Quindi il profeta dice: “E lo ti doneró un nuovo cuore e porró dentro 
di te un nuovo spirito; e toglieró il cuore di pietra dalia tua came e ti 
doneró un cuore di came” (Ezechiele, 36:26). Allora, AVI riceveranno 
la loro Luce. Tuttavia, tutto questo awerra alla fine della correzione 
eprima della fine della correzione, AHP di AVI non saranno in grado 
di ricevere la correzione per mezzo del nostro ritomo, poiche saremo 
t^paci di correggere tutti i nostri desideri egoistici, tranne la nostra vera 
essenza, Malchut de Malchut. 

Ouesti angeli, Aza e Azael, sono i veri AHP de AV1 che sono stati 
strutti durante la rottura dei vasi, e che stavano per essere aggiustati 
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prima del peccato di Adamo. Invece, il peccato di Adamo li ha rotti 
un’altra volta e questa volta resteranno rotti fino alla fine precisa della 
correzione. 

Dunąue, entrambi gli angeli si lamentarono eon il Creatore della 
loro Luce, che era scomparsa per colpa di Adamo, poiche avevano vi. 
sto che non c’era alcuna speranza che Adamo li correggesse attraverso 
il suo ritomo al Creatore. Inoltre, essi videro che eon il suo ritomo 
Adamo aveva abbassato ancora di piu il loro livello, per cui ora Tintera 
correzione e il ritomo erano limitati solamente alle 288 parti o aspet- 
ti, senza alcuna partecipazione o menzione delle 32 parti proibite, Lev 
HaEven, che si riferiscono alla correzione di A VI, la cui Luce e la Luce 
di questi angeli, proprio come i Kelim del vero AHP de AVI sono i loro 
Kelim. 

Ogni elevazione di una preghiera-M4A^ indica un taglio netto, 
una separazione deirimpurita-Zev HaEven-dd\ cibo, RAPACH = 288 
Nitzotzin, le parti che possono essere corrette. Ne segue che impedendo 
ad Aza e ad Azael di partecipare alla correzione di Lev HaEven, noi li 
abbassiamo ancora di piu. Questa e la ragione per cui i due angeli si 
sono lamentati eon il Creatore e hanno cercato di impedire che Adamo 
ritomasse. Infatti, il suo ritomo li abbassa ancora di piu, poiche le 32 
parti si riferiscono a loro. 

Perció, quando il Creatore vide che le loro aceuse minacciavano di 
indebolire la forza delLuomo per tomare da Lui, Egli disse loro che il 
peccato di Adamo non aveva rovinato nulla per loro. Peró, sebbene ci 
sia grandezza e santita in loro mentre si trovano in Cielo e nessuna forza 
impura si puó attaccare a loro, questa perfezione e ancora incompleta, 
poiche essi non possono esistere nel nostro mondo, in un luogo di forze 
impure. 

II Creatore disse loro: “Dunque non avete perso nulla in conseguen- 
za del peccato di Adamo, per cui voi non siete migliori di lui in nessun 
modo, mentre il vostro livello e semplicemente il risultato del luogo in 
cui vi trovate”. E poiche le parole del Creatore rappresentano le Sue 
azioni, essi caddero istantaneamente dal Cielo sulla terra (nelPegoismo, 
naturalmente, non sulla terra in senso materiale). 

E poiche giunsero (discesero spiritualmente) alla vita materiale 
(come la definisce la Kabbalah), essi iniziarono a separare e ad analiz- 
zare le trentadue parti delPegoismo completo, chiamate “le figlie degli 
uomini” delle quali la Torah dice: “E i figli delPalto (gli angeli) videro 
che le figlie degli uomini (la Nukva egoistica) erano belle (videro in lei 
un'occasione egoistica per ricevere il piacere) e ne presero per mogli 
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te ne vollero (essi stessi scelsero proprio questo stato inferiore)” 
si 6 2). Per cui essi non vollero separare Timpurita delle 32 parti 
^istiche e preferirono solamente le 288, prendendo cosi tutto ció che 

Sderavano, compreso Lev HaEven. 

Dunque, essi trasgredirono anche eon Nukva Lilii (Lilith) la pec- 
catrice e desiderarono attirare tutto il mondo nel peccato, per scara- 
entarlo nell’ultimo livello delPegoismo, perche non desideravano che 
Tuomo tomasse al Creatore, perche questa cosa era in completa con- 


tiaddizione eon la loro radice. 

Cosa fece il Creatore? Li incatenó eon catene di ferro! Poiche il 
Creatore vide che se essi avessero avuto il potere di ritomare in Cielo 
dopo il peccato, tutti gli uomini avrebbero fallito nei loro tentativi di 
aspirare al Creatore nei loro desideri, poiche il dominio di questi an- 
geli egoisti (forze) sugli uomini sarebbe stato troppo grandę. Rashi, il 
grandę kabbalista delPundicesimo secolo e commentatore della Bibbia, 
dice che tutta la Torah parła eon le parole degli uomini. Dunque, tutto 
ció e descritto in termini di tempo e di sequenze di eventi. Allo stesso 
modo, il Creatore in apparenza crea e solo allora vede il risultato del 
Proprio lavoro. 

Perció, sebbene la loro radice sia molto elevata, il Creatore diede 
alla radice delle forze impure il Suo permesso di agire (qui vediamo 
che il Creatore govema tutte le forze della creazione). Questa radice e 
chiamata Barzel (ferro), come e scritto: “durante i lavori nel tempio non 
siudi rumore di martelli, di piccone o di altro amese di ferro” (I Re, 1, 
6:7), perche il ferro e una forza impura. 

E poiche questa forza impura si e attaccata ai due angeli e li ha legati 
come eon catene di ferro, attraverso i desideri che essa detta loro, que- 
sto stato e caratterizzato come “essere in montagne di tenebre”, dalie 
quali essi non possono piu salire fino alla fine della correzione. 

E ąuando si awicinano alle catene di Aza e Azael e li infastidiscono 
e li scuotono, questo indica il risveglio della quarta parte del desiderio 
diricevere, Malchut de Malchut, il piu grandę desiderio di ricevere che 
Cl sia, chiamato “collera e rabbia”. Ed essi si lanciano nelle montagne 
di tenebre, pensando che il Creatore desideri giudicarli, perche, essendo 
legati eon catene di ferro, essi non potrebbero sollevarsi verso le loro 
radici e ricevere Hochma. 


Perció, questa azione e considerata un salto, un tentativo di sali- 
seguito da una caduta, in conseguenza della quale essi discendono 
*wicora piu in basso nelle montagne di tenebre. Ed essi pensano che a 
causa dei loro sald (i tentativi di ricevere la Luce dalia loro radice), il 
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Creatore diventi sempre piu severo eon loro; dunque, essi decidono di 
smettere di saltare. 

Tuttavia, anche se loro non possono dare nul la, poiche i loro tenta- 
tivi di arrivare non sono altro che salti e cadute, tanto basta per pćrmet- 
tere ai due sovrani di ricevere Ohr Hochma da loro, poiche questo dona 
loro la forza di nuotare nel marę di Hochma della forza impura, mentre 
prima avevano soltanto la forza di bagnarsi in questo marę. 

La ragione di tutto questo e che non c’e movimento in queste gran- 
di forze impure e tutto e limitato solo ai pensieri e ai desideri, poiche 
questa e Tessenza delle forze (dei desideri) impure che ci separano dal 
Creatore, cioe prima che sia raggiunto il livello delPazione, la purezza 
scompare da esso. Perció, le forze impure non raggiungeranno mai il 
livello deirazione. 

Dunque, il lavoro delle forze impure e chiamato Avoda Zara (la- 
voro alieno o adorare gli idoli), poiche si tratta di un lavoro alieno al 
lavoro spirituale “per il bene del Creatore” e viene compiuto in base 
alle istruzioni e ai desideri che le forze impure inseriscono nei pensieri 
delPuomo. Per questo lavoro alieno compiuto per un padrone alieno, il 
Creatore punisce proprio per i semplici pensieri o desideri, come dice il 
pro feta: “In modo che la casa di Israele possa comprendere nel suo stes- 
so cuore” (Ezechiele, 14:5). E i saggi hanno detto che Tuomo e aceusa- 
to e punito anche per i pensieri, i desideri e i dubbi che si manifestano 
nel suo cuore durante il lavoro alieno, nella stessa misura di un’azione 
portata a compimento. Dunque, i salti compiuti da Aza e Azael sono 
suflficienti nel loro desiderio di ricevere Hochma, sebbene in realta essi 
non abbiano ricevuto niente. 

157. E questi due sovrani nominati dal Creatore nuotano nel 
Grandę Marę, si alzano in volo da qui e di notte vanno da Naamah, 
la mądre dei demoni, a causa della quale i primi uomini sono caduti 
(Genesi, 6:1—4). £d essi desiderano awicinarsi a lei, ma lei salta 
60.000 Parsa *ot e prende molte formę diyerse, cosi che gli uomini 
possano essere da lei attirati e ingannati. 

Dopo aver ricevuto il potere da Aza e Azael, essi possono compiere 
uno Ziyug eon Naamah, poiche i primi angeli Aza e Azael hanno pec- 
cato. Da questo Zivug eon Aza e Azael, Naamah ha dato vita a tutti gh 
spiriti e demoni del mondo. La Torah chiama Aza e Azael i “figli di Dio’ 
o i “figli della grandezza” (Genesi, 6:2). 
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Peró, come hanno potuto ąuesti importanti angeli abbassarsi a com- 
iere azioni cosi deplorevoli eon Naamah e perche lei ha dato vita agli 

spiriti e ai demoni e non agli uomini? 

II fatto e che il Mondo Superiore {AV[) e stato creato dalia lettera 
attraverso la parte maschile, che non ha niente della quarta parte di 
Ualchut, chiamata Malchut de Malchut. Invece, ZON (il mondo infe- 
riore) e stato creato dalia lettera Hey^ che comprende Malchut de Mal¬ 
chut. AVl aspirano solamente a Ohr Hassadim, alle azioni altruistiche 
(la dazione), poiche Bina si e manifestata in questo modo nelle quattro 
fasi della nascita di Malchut, ancor prima che si manifestasse il primo 
Kii (Malchut de Malchut). 

Comunque sia, ZON ha bisogno di Ohr Hochma, poiche ZA e stato 
creato in questo modo nelle quattro fasi della nascita di Malchut. Inol- 
(re, ZA desidera ricevere Ohr Hochma dentro Ohr Hassadim, che gia 
possiede. 

Lo Zivug di AVI, chiamato “il Mondo Superiore”, genera gli angeli 
che desiderano Ohr Hassadim, proprio come AVI, dal quale sono nati. 
Le anime umane nascono dalio Zivug di ZON, chiamato “il mondo in- 
feriore”, ed esse, come ZON da cui nascono, desiderano solamente Ohr 
Hochma. 

11 momento in cui Tan ima comune di tutte le creature (Adamo) e 
m^AdiZON de Atzilut, ZON esistevano al livello del Mondo Superiore 
{AVI) e lo rivestivano. Come AVI, anche ZON terminavano eon la let- 
lera Yod del nome HaVaYaH. E la lettera Hey del nome HaVaYaH era 
nascosta nella loro parte posteriore, Achoraim o AHP. 

Dunque, il livello di Adamo era abbastanza elevato perche ZOyVera- 
no nel Mondo Superiore e terminavano eon la lettera Yod. II livello di 
ZON quello degli angeli che erano nati da AVr, per questa ragione 
ZON ricevevano Ohr Hochma in base ai loro desideri, come doveva 
essere. 

Ne consegue che ZON contiene il nome Elokim, la Hochma Divina, 
laperfezione del Mondo Superiore. Questo perche il divieto della prima 
restrizione di non ricevere Ohr Hochma non si applica alla lettera Yod. 
Caino e Abele nacquero da questo stato: Caino nacque da ELEH e Abe- 
le da MI. La stessa Malchut (1’ultima lettera Hey del nome HaYaYaH) 
era nascosta in entrambi e solo la lettera Yod fii rivelata; dunque essi 
contenevano la Hochma Divina. 

Comunque, nelLinsieme, Hochma e ricevuta nei Kelim ELEH, ZAT 

Bina, attraverso Tanima di Caino. Questa proprieta di Caino e na- 
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scosta in Ml, come I'ultima Hey e nascosta dentro Yod, e Caino voleva 
compiere uno Zivug eon MI per ricevere Ohr Hochma in Malchut de 
Malchut, che era nascosta nelFanima di Abele. 

Fu per questo che egli uccise Abele; perche, dopo che Tultima lette- 
ra Hey fu rivelata, in essa fii rivelato il divieto della prima restrizione di 
ricevere Ohr Hochma. Dunque, il nome Elokim del Creatore scomparye 
da entrambi: MI, dato che si riferisce a GAR, ascese e scomparve (indi- 
ca Tuccisione di Abele) e la ELEHći Caino, dato che si riferisce a ZAT, 
cadde nelle forze impure, chiamate 

Tuttavia, sebbene sia caduta nelle forze impure, in questi Kelim (de- 
sideri) rimangono ancora delle scintille di Ohr Hochma, come e scritto 
che le sue figlie non sofFrirono grandemente di questo e le scintille di 
Bina erano ancora in loro. Da qui possiamo capire che Naamah, una 
delle figlie di Caino, era la donna piu bella di tutto il mondo, poiche il 
peccato si era manifestato principalmente nella parte maschile di Caino 
e non nella sua parte femminile, come e descritto nel Talmud (Sanhe- 
drin, 74:2). 

Perció, dopo che il Creatore cacció Aza e Azael in questo mondo 
(creato eon la lettera Hey) e dopo aver visto Naamah, in loro si ma¬ 
nifest© un desiderio nuovo e finora mai esistito: il desiderio di riceve- 
re Ohr Hochma, poiche la loro essenza e di desiderare solamente Ohr 
Hassadim e solo Timmagine di Naamah fece nascere in loro il nuovo 
desiderio di Ohr Hochma. 

E poiche non c’e alcuna Hey (Fultima Hey, sulla quale c’e il divieto 
di ricevere Ohr Hochma) nella loro sostanza e in quella di Naamah 
(!’ultima a essere rivelata, perche ha origine dalia ELEHd\ Caino), essi 
sbagliarono nei suoi confronti, pensando che fosse in grado di ricevere 
Ohr Hochma, e compirono uno Zivug eon lei. 

II loro errore fu duplice. 

1. Nonostante il fatto che essi non abbiano Tultima Hey dalia nascita, 
in quanto e il luogo che lo stabilisce, e che essi esistono in ąuesto 
mondo, Tultima Hey li govema gia e a essi e proibito ricevere Ohr 
Hochma. 

2. Essi pensavano che Tultima Hey fosse assente nella struttura di 
Naamah, quando, in efFetti, era nascosta. Quindi, dal loro Z/vwg 
nacquero spiriti e demoni. 

Da tutto questo possiamo comprendere ció che e scritto nel Talmud 
(Hagiga, 16:1): che i demoni sono meta angeli e meta uomini, perche 
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rispetto ai loro padri, Aza e Azael^ essi sono angeli, mentre rispetto a 
f^aamah sono come uomini. Ma lei non poteva far nascere uomini, per- 
che ii seme dentro di lei arrivava dagli angeli e non dagli uomini. 

La ragione del danno che essi causano sta nel fatto che essi nacquero 
dalia depravazione, la piu grandę distanza possibile dal Creatore. Dun- 
que, la loro impurita li accompagna e provoca danni dovunque possa 
farlo. Perció, lo Zohar dice che di notte essi vanno da Naamah, la mądre 
dei demoni, a causa della quale caddero i primi uomini (Genesi, 6:1^). 

Dopo aver ricevuto forza da questi angeli, che sono stati i primi a la- 
sciarsi andare alla depravazione eon Naamah, essi poterono continuare 
a farlo eon lei. Lo Zohar sottolinea che questa e esattamente la ragione 
percui essi vanno di notte, poiche il potere di Hochma delle forze impu- 
re domina solo nelLoscurita della notte, nel tempo del giudizio e delle 
restrizioni e questo awiene anche in conseguenza delle radici, cioe Aza 
iAzael, che dimorano nelle montagne delPoscurita. 

Tuttavia, dopo essersi gettata nella depravazione eon loro, ella salta 
60.000 Parsa ot, cioe si solleva cosi in alto da voler annullare il Parsa 
sotto VAK de AA, in quanto ogni Sefira e definita come 10.000; da qui il 
suo VAK = 6 Sefirot uguale a 60.000. 

Ma non appena essi pensano di awicinarsi a lei, ella salta 60.000 
Parsa ot, ma immediatamente cade indietro ed e incapace di toccarli, 
poiche non c’e alcuna azione in queste forze impure superiori e tutte le 
trasgressioni e tutti gli errori sono solo nei pensieri e nelle intenzioni. 

Tuttavia, in lei c’e ancora abbastanza potere per ingannare e attirare 
gli uomini, anche se Tuomo non raggiunge il livello delle azioni impure 
e si sente attirato da lei solo nei pensieri e nei desideri. Comunque, il 
Creatore punisce per questi pensieri e per questi desideri, come lo fa 
per le azioni; cosi il profeta ci mette in guardia “In modo che la casa 
di Israele lo possa capire nel suo stesso cuore” (Ezechiele, 14:5). E la 
forza impura assume parecchie formę diverse, come la depravazione 
eon una donna sposata, Tassassinio e altre cose opere tipiche di Lilit. 

158. Questi due sovrani si librano sul mondo intero e poi tor- 
nano al proprio posto. Ed essi spronano i figli di Caino, eon uno 
spirito di desideri malyagi, a procreare figli. 


Si librano sul mondo intero”: essi provocano danni alPuomo eon 
i loro pensieri, ovunque possono farlo e lo adescano nel buio della 
frotte. Poi, dopo che Tuomo ha commesso il peccato, essi tomano al 
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luogo cui appartengono in Arka^ dove spingono i figli di Caino a conta< 
minare la loro discendenza eon Timpurita. 

159. I Cieli che dominano li non sono come i nostri e la terra 
non produce ne semi, ne frutti per mezzo del potere del Cielo, come 
fa invece la nostra terra e il grano cresce solamente una volta ogni 
parecchi anni. Dunque, h scritto di loro che non potevano corregge- 
re Shemaya e Arka e furono scacciati dalia Terra Divina, chiamata 
7evW, dove non potranno piu esistere, ne potranno piii dominare, 
nś spingere gli esseri umani a peccare a causa della notte. Dunque, 
essi scomparyero dalia terra e dal luogo di Shemaya che erano stati 
creati per mezzo del nome ELEH (come riferito neir Articolo 14). 

I nostri Cieli ricevono da ZA, il quale ha Ohr Hochma, la Luce ne- 
cessaria per la nascita dei successivi Partzufim. Dunąue, la nostra terra, 
che riceve in Malchut de ZA, riceve il grano e il seme. 

Invece, i Cieli di Arka non hanno la Luce per produrre frutti e dare 
germogli, a causa del dominio delle forze impure che sono li presenti. 
Dunąue, diversamente dalia nostra terra, Arka non puó produrre; la sua 
terra non ha il potere di ricevere e di far crescere un seme e ąuesta pro- 
prieta si presenta solamente una volta ogni parecchi anni. 

Qui lo Zohar parła di due sovrani: Afriron e Kastimon, i ąuali non 
sono stati in grado di correggere Shemaya e Arka, per renderle capaci di 
produrre frutti. Perció, a ąuesti sovrani non e permesso di stare qui e di 
indurre al peccato gli uomini nella nostra terra {Tevel), perche ąuando 
essi sono qui producono danni nella nostra terra per renderla uguale alle 
loro Shemaya e Arka. 

Perció, lo Zohar dice che essi scomparyero dalia terra Divina di Te- 
vel, dalia nostra terra, poiche qui essi cercarono di procurare danni per 
mezzo del potere della notte. Essi inducono gli uomini a peccare eon 
la forza della notte, e ąuesta e una maledizione che si abbatte su Arka, 
perche essi dominano li. 

I nostri cieli sono stati creati per mezzo del nome ELEH, poiche i 
nostri cieli ricevono da ZA, che e stato corretto dalie proprieta di ELEH, 
attrayerso le parole: In prjncipio il Creatore creó, dove M e con- 
nesso a ELEH. Dunąue, la nostra terra e coiretta dalia santita e purezza 
divina. Perció a ąuesti due sovrani non e permesso govemare ąui. 

160. Dunque, esiste un Targam, una traduzione (dalPebraico 
alFaramaico, che lo Zohar denomina Targam), in modo che gli an* 
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geli sacri non penseranno che si parli di loro e cosi non ci faranno 
jel małe. Questo e il segreto della parola ELEH; come abbiamo 
gi^ sottolineato si tratta di una parola sacra, che non puó essere 
tradotta in Targam, 

Tutto, tranne la parola ELEH, e stato tradotto nel linguaggio del 
fargum, come e detto neirArticolo 149, dove ELEH e scomparsa sia 
^‘^Arka, sia da Shemaya, poiche la parola ELEH non e traducibile, in 
quanto costituisce la totale connessione tra ELEH e Ml, che provoca la 
discesa di Ohr Hochma. E se un uomo dovesse peccare e corrompere le 
\tmtELEH, come aveva fatto Caino, quest’uomo cadrebbe nelle forze 
impure, cosicche persino la santita del Targum {VAK delle forze pure) 
si allontanerebbe da lui. 
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161. Rabbi Elazar disse: “E scritto; ‘Chi non temera il Re delle 
nazioni del mondo?’. Che genere di elogio e ąuesto?”. Rabbi Shi- 
mon replicó: “Elazar, figlio mio, ąuesto e stato detto in molti pun- 
ti;tuttavia Tuomo non dovrebbe comprendere il verso ‘Poiche tra 
tutti i saggi delle nazioni del mondo e in tutti i loro regni, non c’e 
nessuno uguale a Te’ nella sua interpretazione semplice e lettera- 
le.Questo darebbe naturalmente adito alle intenzioni negative dei 
peccatori; di coloro che pensano che il Creatore non sia al corrente 
dei loro pensieri ombrosi, dei loro dubbi e delle loro intenzioni. Per- 
ció, la loro stoltezza deve essere chiarita. Un filosofo di una delle na¬ 
zioni del mondo venne da me e mi disse: ‘Tu dici che il tuo Creatore 
governa tutti i Cieli e che tutte le schiere celesti non sono in grado di 
conseguirLo; cosi come non conoscono il luogo in cui dimora. Tut- 
tavia, questo fatto non aumenta la Sua grandezza, infatti e scritto: 
Tra tutti i saggi delle nazioni del mondo e in tutti i loro regni, non 
c'e nessuno come Te’. Che genere di paragone e ąuesto, in cui Lui e 
paragonato alPuomo che e il nulla?”. 

Tutto ąuesto e simile a ció che e detto nei Salmi (73:11-12) riguardo 
aipeccatori: “E dicono: ‘Come puó saperlo il Creatore? C’e forsę cono- 
scenza in Lui? Ecco, ąuesti sono gli empi; essi sono sempre tranąuilli, 
ncchi e potenti’”. Questo e esattamente ció che dice il filosofo. Egli 
erauno dei piu grandi saggi tra le nazioni del mondo e venne da Rabbi 
Shimon per disonorare la saggezza e il lavoro di Israele compiuto eon 
lafede assoluta di farę il bene del Creatore; e ąuesta saggezza e ąuesto 
lavoro dovrebbero presentarsi in una grandę completezza, perfezione, 
purezza e integrita, poiche nessun pensiero Lo puó raggiungere. 

Q^^sto saggio era un rappresentante dei filosofi che sostenevano che 

Piu importante principio nel lavoro per il Creatore consiste nel con- 
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seguirLo, piuttosto che nel servirLo nella fede, perche, in base alla loro 
comprensione, loro Lo conseguono. E adesso era venuto per ridicoliz- 
zare Tapproccio di Israele. 

Cosi egli disse: “U Creatore e al di sopra della saggezza umana e 
perció Egli domina e ci ha comandato di lavorare per Lui nella fede e 
nella purezza, di non avere dubbi su di Lui, perche la mente umana non 
Lo puó afferrare. Infatti, anche le schiere Celesti, le Sue legioni e i Suoi 
angeli non sono in grado di raggiungerLo, cosi infatti e scritto di coloro 
che dicono: ‘Benedetto sia il Creatore dove si trova’ perche loro non 
conoscono il luogo in cui si trova”’. 

Tuttavia, la frase: “tra tutti i saggi del mondo non c’e nessuno come 
il Creatore” non implica la grandezza del Creatore. Infatti, se Tespres* 
sione profetica e usata per esaltare il Dio di Israele e mostrare che Lui e 
piu grandę degli dei conseguiti dai saggi delle nazioni del mondo eon la 
loro forza e ragione umana, allora, naturalmente, ąuesto non aumenta la 
gloria del Dio di Israele, poiche Egli e paragonato a forze insignificanti 
e transitorie. Invece, ąuesta affermazione mostra grandę disprezzo per 
il Yostro Creatore nel paragonarLo ai saggi delle nazioni del mondo, 
che sono creature mortali e limitate. Queste furono le parole che Temi- 
nente saggio, che rappresentava la saggezza delle nazioni del mondo, 
pronunció davanti a Rabbi Shimon. 

Lo Zohar si sta chiaramente riferendo a dei saggi di terra stranie- 
ra che prestarono visita a Rabbi Shimon. Proprio come tutti gli altri 
nomi di luoghi e di personaggi indicati nella Torah, nel Tplmud e nella 
Kabbalah, i nomi di luoghi, animali, persone e azioni descritti nello 
Zohar riguardano solamente il mondo spirituale, le azioni del Creatore 
e il modo in cui un uomo puó raggiungere lo scopo della creazione. In 
nessun modo nulla di tutto questo si deve riferire a eventi del nostro 
mondo! 

Perció, i “saggi delle nazioni del mondo” rappresentano la proprieta 
egoistica del 1’uomo di scoprire e conoscere ogni cosa, invece di avere 
la fede al di sopra della ragione, come la Torah richiede. Questa pro¬ 
prieta umana, chiamata “il saggio delle nazioni del mondo” o ragione 
egoistica, e in uno stato di costante discussione eon la proprieta altrui- 
stica delPuomo spirituale chiamata “Israele” o aspirazione al Creatore. 
Quindi, opponendosi a ąuesta ąualita chiamata “il saggio delle nazioni 
del mondo”, 1’uomo costruisce il suo se e cresce. 

162. Inoltre tu sostieni, come dice la Torah, che ‘‘Non era mai 
nato in Israele un profeta come Mosó”. Non c’ó nessuno in Israele, 
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ce n’^ uno tra le nazioni del mondo! Quindi io sostengo la stes- 
non c’e nessuno come Te tra tutti i saggi delle nazioni del 
nondo, per^ ^ Israele ce n’e uno come Te. Ma se c’e uno 

come Lui tra i saggi di Israele, allora Egii non puó essere il Sovrano 
Supremo. Considera attentamente le mie parole e vedrai che ho 

ragione. 

Qui il filosofo (la voce egoistica deiruomo) ha parlato saggiamente. 
Egli ha capito che se avesse parlato in modo diretto avrebbe ricevuto 
risposte precise alle sue domande. E scritto: “Tra tutti i saggi delle na¬ 
zioni del mondo, non c’e nessuno come Te” significa non c’e nessuno 
chepossa raggiungerTi. Pertanto queste parole: “non c’e nessuno come 
Te” implicano che Tu non hai uguali, che e impossibile raggiungerTi, 
raggiungere il Tuo livello. 

Tuttavia, poiche i saggi delle nazioni del mondo (la ragione umana), 
si inorgogliscono dei loro conseguimenti del Creatore (che capiscono 
leSue intenzionj e azioni), essi si considerano simili a Lui, in quanto 
il conseguimento significa uguaglianza di proprieta eon il grado conse- 
guito. Questa e la ragione per cui e considerata una menzogna e che non 
c’e nessuno come Lui, in quanto costoro non conseguono il Creatore, 
masi illudono pensando di riuscire a farlo. 

II filosofo (dentro Tuomo) ha capito tutto questo e quindi, ha iniziato 
(asviare Tuomo dal cammino della fede, che supera e sfida la ragio¬ 
ne) eon una domanda completamente diversa: “Se viene esplicitamente 
detto che nessuno e uguale al Creatore tra i saggi delle altre nazioni, 
non significa che ci sono coloro che possano raggiungerLo tra i saggi di 
Israele? Altrimenti, perche sarebbe necessario specificare che non c’e 
nessuno come Lui tra i saggi delle nazioni del mondo? 

“Ma se cosi fosse, e Lui fosse simile a te, allora Egli non potrebbe 
essere il Sovrano Supremo! Dunque, come puoi dire che il Dio di Isra- 
ele non puó essere raggiunto attraverso la ragione e che Egli govema 
ogni cosa? Tu parli per mezzo della fede nella Sua grandezza, ma in 
verita ci sono coloro tra i tuoi saggi che sono come Lui, cioe, coloro 
che Lo raggiungono”. 


163. Rabbi Shimon gli disse: tua obiezione, secondo la quale 

«sono alcuni tra i saggi di Israele che sono simili al Creatore, e cor- 
retta; poiche chi resuscita i morti alla vita se non il Creatore stesso? 
l*^ró Elia ed Eliseo ridiedero la vita a un morto! Chi fa cadere la 
P*®6gia se non il Creatore stesso? Peró Elia fermó la pioggia e poi 
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la richiamd eon la sua preghiera! Chi ha creato i Cieli e la terra se 
non il Creatore stesso? Peró arrivd Abramo e, come ^ scritto, i Cieli 
e la terra rivissero’\ 

Rabbi Shimon replica che il saggio (interiore) dice la verita ąuando 
sostiene che ci sono alcuni tra i saggi di Israele che sono simili al Cre¬ 
atore. Tuttavia, in nessun modo ąuesta circostanza abroga la semplice 
fede neirirraggiungibilita del Creatore attraverso la ragione umana 
Naturalmente Egli e il padrone e il sovrano dei Cieli ed e talmente piu 
elevato di tutti ąuesti saggi, che persino gli angeli divini non Lo possa¬ 
no conseguire e non sanno dov’e la Sua dimora. 

Peró, la Torah e i Mitzvot (precetti) ci sono stati dati precisamente 
per questo scopo, in modo che, osservando i Mitzvot (farę uno Zivug tra 
lo schermo e la Luce) e studiando la Torah (ricevere la Luce) per il bene 
del Creatore, no i, Israele (coloro che aspirano al Creatore), ci uniremo 
totalmente a Lui (nelle nostre qualita), in questo modo la Sua Luce 
entrera in noi e si rivestira in noi eon una tale intensita che meriteremo 
(iniziando a desiderare e a ricevere il potere dello schermo) di compiere 
le stesse azioni che compie il Creatore: resuscitare i morti (correggere 
Tegoismo), richiamare le piogge {Ohr Hassadim) e ridare vita al Cielo 
e alla terra (colmare tutti i Partzufim in tutti i mondi eon la Luce delle 
nostre azioni). 

E in questo saremo proprio come Lui, come e detto; “Attraverso 
le Tue azioni (vivendole in me stesso) io Ti conosceró”. Peró noi rag- 
giungiamo tutto questo solamente attraverso una fede devota e assoluła 
(la proprieta di Bind) che non lascia dentro di noi alcun desiderio di 
raggiungerLo eon la nostra ragione (verificare prima e agire poi), come 
awiene lungo il cammino dei saggi delle nazioni del mondo (il nostro 
egoismo). II nostro egoismo e composto da un Partzuf chiamato “il sag¬ 
gio delle nazioni del mondo”. La sua Rosh (testa) indica la conoscenza 
e il desiderio di conseguire ogni cosa e il suo Gw/(corpo) e il desiderio 
di ricevere il piacere per se stessi. 

11 filosofo sostiene che se Israele puó farę ció che fa il Creatore, al- 
lora Israele Lo consegue. Questo e corretto, poiche se un uomo e capace 
di agire come il Creatore, poi, in base alPestensione delle sue azioni, 
egli Lo consegue e Lo percepisce. Infatti e detto “Attraverso le Tue 
azioni lo Ti conosceró”. Se un uomo agisce come il Creatore, allora 
egli comprende le stesse azioni del Creatore nelle proprie azioni e, dun- 
que, Lo percepisce. Tuttavia Puomo deve per prima cosa avanzare per 
mezzo del la fede al di sopra della ragione e, in conseguenza di cio, 
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onsgguire le proprieta del Creatore, diventando cosi come Lu i nelle 
proprie azioni. 

164. (Rabbi Shimon continua) “Chi governa il sole, se non il 
Creatore? Peró giunse Giosue e lo fermo. II Creatore emana i Suoi 
erdetti, peró Mose stesso emana un verdetto e viene immediata- 
mente eseguito. II Creatore desidera punire e gli uomini giusti di 
Israele annullano le Sue sentenze. Inoltre Egli ci comanda di se- 

ire da vicino le Sue vie e di essere come Lui in tutto”. II filosofo, 
allora, andó e diventó Israele, visse nel villaggio di Shachalayim e fu 
chiamato Yosi HaKatan (Piccolo Yosi). Studio la Torah eon grandę 
impegno e fu tra i saggi e i giusti del villaggio. 

II problema e che se un uomo fa ogni cosa solo per mezzo del la 
propria fede, si nega la possibilita di raggiungere il Creatore, in quanto 
il conseguimento awiene attraverso Timpiego della ragione. Peró, nel 
momento in cui inizia a impiegare la ragione, egli diminuisce immedia- 
lamente la propria fede. Allora, come si fa a mettere d’accordo la fede 
eon la ragione? 

E vero che coloro che aspirano ad awicinarsi di piu al Creatore 
(coloro che sono chiamati Israele), diminuiscono la loro semplice e de- 
votafede. Tuttavia essi lo fanno solamente perche Egli li spinge a farlo 
in modo che conseguano le Sue azioni e, cosi, diventino come Lui; e 
scritto infatti nella Torah: “Seguite la Sua strada” (Deuteronomio, 21). 
Dunque essi osservano i Suoi precetti. II filosofo fii cosi sopraffatto da 
questa verita che diventó “Israele” e incominció a ossen/are la Torah e 
i Mitzvot (precetti). 

Si era sentito sopraffatto ąuando aveva scoperto che le azioni di 
Israele, i suoi conseguimenti dei mondi spirituali, non diminuivano la 
sua fede al di sopra della ragione, in quanto tutte le sue azioni e i suoi 
conseguimenti erano basati sulla fede. Israele consegue il Creatore per¬ 
che Lui lo spinge a farlo, non perche Israele desidera riuscirci eon il 
proprio egoismo. 

165, E adesso e arrivato il momento di dare un^occhiata piu da 
vicino a ąuesto verso. E scritto che tutte le nazioni del mondo sono 

I 

niente davanti a Lui. Peró, come puó questo esaltarLo? Dunque 
e scritto: “Chi vede il Re delle nazioni del mondo?”. Infatti, il Re 
•Idle nazioni del mondo non d anche il Re di Israele? II Creatore 
desidera elevare Israele ovunque; questa 6 la ragione per cui Egli 
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ć chiamato in ogni luogo “il Re di Israele”. Le altre nazioni del 
mondo dicono che hanno un altro Re su nei Cieli, in quanto a loro 
sembra che domini soltanto su di loro e non su di noi. 

Le nazioni del mondo sono sicure che il loro Re Divino non sia ii 
Re di Israele, che il Re che siede nei cieli e li govema sia solo il loro 
Re e che i 1 Re di Israele non abbia alcun potere su di loro. Dunque, 
alTegoismo delLuomo sembra di esistere sotto qualche altro sistema 
di govemo non altruistico. L’egoismo non riesce a rendersi conto che il 
Creatore lo ha creato cosi esattamente al fine di permettergli di raggiun* 
gere il Suo scopo: usare Tegoismo per portare Tuomo airaltruismo, da 
“per il mio solo bene” a “per il bene del Creatore”. 

166. E scritto: “Chi non temer^ il Re delle nazioni del mondo?” 
(Geremia, 10:7). Cioe, il loro Re Divino h qui per minacciarli e per- 
seguitarli e per farę di loro ció che Gli piace. Dunque, Egli dovrebbe 
essere temuto. E tutti Lo temono in Alto e in basso. Per cui e scritto 
che tra tutti i saggi delle nazioni del mondo (gli angeli che domi- 
nano su queste nazioni) e nei loro Regni (in Alto) non c’e nessuno 
come Lui. Nei Cieli ci sono quattro regni che governano su tutte 
le nazioni del mondo in base alla volont^ del Creatore; e non 
nessuno che possa compiere nemmeno la piu piccola azione senza 
la Sua personale guida. I saggi delle nazioni del mondo sono forze 
governate dai Cieli e da questi dominatori proyiene tutta la saggez- 
za delle nazioni del mondo. “In tutti i loro Regni” significa che la 
Yolont^ del Creatore domina su di loro. 

Queste frasi descrivono come la sposa, che si trova nello stato 
delLesilio, si prepara per la sua futura correzione finale. II potere delle 
nazioni del mondo (in ognuno di noi) intende conquistarci (i desideri 
altniistici del Creatore) per metterci sotto il loro potere (servire solo il 
corpo). Loro desiderano allontanarci dal dominio del Creatore, in modo 
che siano altri desideri a dominarci, chiamati “le nazioni del mondo’. 
I nostri desideri egoistici, le nazioni del mondo, fanno cosi a causa del 
loro potere (tentandoci eon vari piaceri) e della loro saggezza (appellan- 
dosi al nostro buonsenso). 

Le loro azioni su di noi (le aspirazioni spirituali) hanno origine dal 
sistema delle forze impure e dai loro angeli (le nostre forze egoistiche 
interiori) impuri (egoistici) che danno forza e potere alle nazioni del 
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ondo. Con Taiuto della loro saggezza, essi (i nostri desideri egoistici), 
ffuidano (i figli di Israele, coloro che aspirano solo al Creatore) verso 
i genere di dubbio e di desiderio di comprendere il Creatore, le Sue 
vje e i Suoi pensieri, senza alcuna paura o timore della Sua grandezza 

esupremazia. 

A causa di questi dubbi ci allontaniamo molto dal Creatore e dalia 
Sua Luce Divina, la quale, di conseguenza, passa a loro (ai nostri de¬ 
sideri egoistici), come e scritto: “Tzwr (la capitale delle forze impure) 
c stata costruita sulle rovine di Gerusalemme (la capitale delle forze 
pure)”. Dunque, essi acquistano la forza di perseguitare e umiliare Isra- 
ele e lo costringono a sottomettersi alla loro volonta (con le loro per- 
suasioni e prove sulla loro “reale” e legittima fondatezza sopprimono 
ilsolo vero cammino verso la spiritualita, owero la fede al di sopra e a 
(jispetto della ragione). E come e gia stato spiegato nel testo “Introduc- 
tion to the Book of Zohar” (Introduzione al Libro dello Zohar) Capi- 
toli 69 - 71 , la nostra schiavitu spirituale interiore ci porta alla schiavitu 
corporale esteriore, alla persecuzione e alLumiliazione da parte delle 
nazioni del mondo. 

Questo e il segreto dei quattro Regni che ci dominano nei nostri 
quattro esilii (spirituali e perció materiali), che corrispondono alle Se- 
frot H-B-ZA-M, simboleggiate da Nabucodonosor, come e scritto: 
‘‘Eccolo il Yostro idolo, aveva la testa d’oro puro, il petto e le braccia 
d argento, il ventre e le cosce di bronzo, le gambę di ferro e i piedi parte 
inferro e parte in creta (Daniele, 2:32-33). 

Quando questo idolo ci domina, le nazioni del mondo ci derido- 
no, sostenendo di avere un loro Re. Tuttavia, questo era il piano del 
Creatore, come e detto: “Cosi ha fatto il Creatore, perche gli uomini 
provassero timore di Lui” (Ecclesiaste, 3:14), poiche ci si riferisce alla 
percezione del Creatore, chiamata Shechina, come al timore davanti a 
Lui. Tuttavia, poiche ancora non percepiamo la grandezza e la suprema- 
ziadel Creatore, non meritiamo di sentire timore di Lui e viviamo nella 
paura e nel timore del Re delle nazioni del mondo. 

Questo sottolinea il fatto che non abbiamo altro modo di unirci com- 
pletamente ed etemamente con il Creatore, se non attraverso un enorme 
Umore davanti alla Sua grandezza, assumendo cosi la Sua Torah e i 
Suoi desideri {Mitzvot) con fede devota e completa, senza avere alcun 
dubbio sulle Sue qualita. 

Solo allora ci uniremo a Lui in un’unione etema e assoluta e il Crea- 
^^ci donera tutto il bene per il quale Lui ci ha creati. Egli ha concepito 
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questo dal principio della creazione e ne ha fatto lo scopo che sta dietro 
la creazione tutta. Questo stato e considerato come la liberazione e la 
correzione, definitiva e completa. 

Peró, prima di raggiungere uno stato spirituale cosi elevato, ii pro. 
feta descrive coloro che aspirano al Creatore in questo modo: “Avete 
seminato tanto e raccolto poco; mangiate e non ne avete abbastanza- 
bevete, ma la vostra sete non si spegne” (Aggeo, 1:6) perche in tutte le 
nostre azioni (di coloro che aspirano alla spiritualita) la forza impura 
(Pegoismo) si tiene continuamente tutta la Luce per se. Questo awiene 
come conseguenza dei nostri dubbi rispetto alla fede nel Creatore, che 
la stessa forza impura coltiva dentro di noi. 

Tuttavia, lo scopo di queste punizioni, non e di provocarci affli- 
zioni! Tutto accade in base al progetto del Creatore e serve soltanto a 
spingerci verso la correzione. Perció, fintantoche un uomo riesce ad 
ascoltare soltanto le ragioni delPegoismo, il Creatore ci fa sviluppare 
un poco per volta, usando queste forze. Con il loro aiuto diventiamo 
gradualmente adatti a percepire il timore per il Creatore, attraverso 
le molte prove e sofferenze che il nostro esilio dalia spiritualita ci fa 
incontrare. 

Ma alla fine, meritiamo di ricevere la fede e il timore devoti e com- 
pleti della Sua grandezza. Di questo stato e scritto: “Egli si e ricordato 
della Sua misericordia e della Sua lealta con la casa di Israele e tutte le 
creature insignificanti della terravedranno che il Creatore ci ha salvati e 
liberati” (Salmi, 98:3). 

Questo perche alla fine dei giomi il Creatore ci ricordera la Sua mi¬ 
sericordia e ci dara la forza di ricevere una fede devota e completa in 
Lui. Dunque, Gerusalemme (la capitale deiraltruismo), sara ricostniita 
sulle rovine di Tzur (la capitale delPegoismo), poiche tutta la Luce che 
Małchut delle forze impure ci ha rubato nel corso del nostro esilio dalia 
spiritualita, ci ritomera quando avremo acquisito la fede sincera e com¬ 
pleta e brillera dentro di noi con tutta la sua potenza. 

Tutte le insignificanti creature della terra (le manifestazioni delfe- 
goismo) vedranno allora con i loro stessi occhi come il nostro Creatore 
le salvera (le correggera). Perche tutte le nazioni del mondo (dentro di 
noi) capiranno di aver sempre posseduto questa Luce fino alPultimo 
istante prima della loro correzione, per farcela riavere poi indietro al 
momento giusto. E tutti vedranno che “il dominio di un uomo su un 
altro uomo e a discapito di colui che domina!” (Ecclesiaste, 8:9). 
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II peso della nostra schiavitu e il dominio della forza impura su di 
oi (sulla santita) nuoce soltanto alla forza impura, perche in questo 
modo ci obbliga a ottenere una fede devota e completa nel Creatore 
ancora piu in fretta! E il pro feta parła di questo tempo: “Chi non temera 
j| Re delle nazioni del mondo?”. Perche adesso e stato rivelato che Lui 
. jlRg (leile nazioni del mondo, che punisce e domina queste nazioni. In 
un primo momento esse (le nostre intenzioni egoistiche) pensavano di 
essere loro a perseguitarci (le nostre intenzioni altruistiche), ma adesso 
a loro e stato rivelato il contrario: che esse erano semplici strumenti 
della Yolonta del Creatore, i nostri servi e i nostri schiavi, il cui scopo 
era di portarci alla perfezione. 

A noi sembrava che ci colpissero. Adesso scopriamo che erano 
esse stesse a colpirsi, perche grazie a questi colpi (la sofferenza per i 
desideri egoistici non realizzati e la costante frustrazione), esse hanno 
accelerato la nostra liberazione e il nostro raggiungimento della perfe¬ 
zione (la realizzazione del nostro bisogno di scegliere il cammino del¬ 
la fede al di sopra della ragione). Dunque, esse hanno anche accelerato 
il loro stesso declino (la loro correzione). 

E ogni volta che ci era sembrato (alla nostra ragione) che esse si 
ribellassero al Creatore (sostenendo che il Creatore non e la fonte di 
tutta la realta) e agissero (ipoteticamente) comunque piacesse loro per 
umiliarci e saziare i loro bassi desideri egoistici e ogni volta sembra- 
vanon esserci alcun (Divino) giudice e alcuna legge (ravanzamento 
della creazione verso il suo scopo), ora ci e rivelato che esse hanno 
sempre adempiuto la volonta del Creatore, di farci arrivare (tutti i no¬ 
stri desideri, compresi quelli egoistici) alla perfezione. 

Lo stesso vale per ogni persona al mondo: che lo voglia o no, in 
ogni momento e in tutti i modi, adempie solo la volonta del Creato¬ 
re. Perche allora egli non e chiamato il servo del Creatore? Perche 
egli agisce senza aveme coscienza, non di sua volonta. Per spingere 
l’uomo ad adempiere la Sua volonta, il Creatore gli da qualche strano 
desiderio di godere, che lo spinge a compiere azioni che egli esegue 
come schiavo del proprio desiderio e non come qualcuno che adempie 
la Yolonta del Creatore. 

Per esempio, il Creatore puó mandare a un uomo un desiderio di 
accumulare denaro, spingendolo cosi ad aprire un ristorante, in modo 

die compira azioni altruistiche come schiavo del proprio desiderio 
egoistico. 
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In altre parole, per spingerci a farę quello che e necessario, ii Cre. 
atore ha creato in noi un desiderio egoistico di ricevere piacere, obbli- 
gandoci cosi a farę la Sua volonta, rendendoci capaci di trovare ii pia. 
cere nelle azioni e negli oggetti sui quali Egli vuole che noi operiamo 
Questa e la ragione per cui viviamo alla continua ricerca del piacere 
mentre, in verita, non facciamo altro che adempiere di continuo la 
Yolonta del Creatore, anche se non ne abbiamo la consapevolezza 
Questo modo di agire ricorda la situazione in cui ai bambini vengono 
dati dei giocattoli eon cui giocare: mentre giocano, compiono anche 
un preciso esercizio. 

Tutto il mondo compie la volonta del Creatore, ma il nostro obietti- 
vo, lo scopo del nostro sviluppo, e di farlo coscientemente. Dobbiamo 
conseguire e realizzare la Sua volonta; dobbiamo ascendere cosi in alto 
che Yorremo farlo eon tutto il nostro cuore e da soli, non come lo stia- 
mo facendo ora: obbligati e inconsapcYoli. Dobbiamo raggiungere lo 
stato in cui i nostri desideri coincidono completamente eon quelli del 
Creatore, il che sta a indicare un’unione completa e cosciente eon Lui. 

Dunque risulta chiaro che, il Re delle nazioni del mondo, e lo stesso 
Creatore che domina su di esse e che le spinge ad adempiere tutti i Suoi 
desideri, come fa un Re eon i suoi schiaYi. E ora, il timore del Creatore 
e riYelato a tutte le nazioni del mondo. La frase, “tutte le nazioni del 
mondo” allude agli angeli che gOYemano queste nazioni, come Afriron, 
Kastimon, Aza, Azael e altri, dai quali i saggi delle nazioni del mondo 
(il nostro egoismo e la nostra ragione) riceYono la loro saggezza e eon 
il cui aiuto essi opprimono Israele (i nostri desideri altruistici). 

Nei loro regni si riferisce ai Quattro regni esistenti, che govema- 
no sulle settanta nazioni del mondo {ZON = sette Sefirot, ognuna delle 
quali contiene dieci suh-Sefirot: in tutto settanta Sefirot) e su di noi (le 
aspirazioni altruistiche) nei nostri quattro esilii, che corrispondono alle 
Sefirot impure H-B-ZA-M (descritte come Nabucodonosor). Cosi dice 
il profeta: “Eccolo il Yostro idolo, aYOYa la testa d’oro puro (il primo 
Regno), il petto e le braccia d’argento (il secondo Regno), il Ycntre e 
le cosce di bronzo (il terzo Regno), le gambę di ferro e i piedi parte in 
ferro e parte in creta (il quarto Regno)” (Daniele, 2:32-33). 

Non c’e nessuno tra di loro che possa compiere anche la piu piccola 
azione da se, infatti e Lui che comanda. TuttaYia, questa Yolonta sara 
rivelata solamente alla fine della correzione e tutti gli uomini sapranno 
che tutte le nostre sYenture e tutte le nostre sofferenze, che hanno avuto 
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tere di separarci dal Creatore, non erano altro che leali esecutori del 
desiderio del Creatore di awicinarci a Se. Infatti, queste forze cnideli 
nonhanno fatto altro che obbedire ai Suoi ordini. 

£ ii solo scopo di tutto quello che e accaduto e stato quello di por- 
larci nella condizione in cui possiamo ricevere tutta la perfezione e Tin- 
finito bene che Egli ha inteso donarci fin dal principio del Suo progetto 
della creazione. II Creatore ci deve guidare verso una fede devota e 
completa, ii risultato della quale sara, come dice il profeta: “Allora, a 
iintratto si frantumarono anche il ferro, Targilla, il bronzo, il ramę, Tar- 
gentoe l’oro e divennero come la pula sulle aie d’estate; il vento li porto 
via senza lasciar traccia, mentre la pietra, che aveva colpito la statua, 
(iivenne una grandę montagna che riempi tutta la terra” (Daniele, 2:35). 

U fede assoluta e chiamata “la pietra indistruttibile (che non si fran- 
tuma)”. Dopo che Tuomo ha meritato la fede assoluta, la forza impura 
(i suoi intimi pensieri e desideri egoistici) scompare come se non fosse 
mai esistita. E tutte le insignificanti creature (la ragione, la logica, la 
filosofia e il buonsenso), che abitano la terra, vedranno la liberazione 
compiutacon le mani del Creatore, come dice il profeta: “Non agiranno 
pili iniquamente, ne saccheggeranno in tutto il mio santo monte, perche 
la saggezza del Signore riempira la terra come le acque ricoprono il 
marę” (Isaia, 11:9). 


167. Peró, tra tutti i saggi delle nazioni del mondo e in tutti i 
loro regni, ho scoperto nei libri antichi che, anche se le schiere e le 
legioni Celesti hanno obbedito completamente agli ordini ricevuti 
eognuna di loro ha ricevuto istruzioni precise da eseguire, chi tra 
loro pu6 farlo se non Th, chi lo farś meglio di Te? Poiche Tu eccelli 
su tutti loro sia nelle ąualita, sia nelle azioni. Cosi e scritto: ^‘Non 
c’e nessuno come Te”. 


Lo stesso Creatore esegue tutte le azioni delle creature eon la Sua 
Lucee le guida al Suo scopo. II solo compito delEuomo e la realizzazio- 
ue di tutta la creazione, del suo govemo e di essere in accordo eon tutto 
se stesso rispetto alle azioni del Creatore, quindi prendere parte attiva 
nelprocesso della creazione spirituale. 

168. Rabbi Shimon disse ai suoi amici: “Questo matrimonio 
*leve essere un matrimonio per tutti voi e ognuno di voi dovrebbe 
Pottare alla Sposa un dono (la propria parte nella Malchut comu- 
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ne)'\ Egli disse a Rabbi Elazar, suo figlio: “Presentati alla Sposa 
eon un dono, perche il giorno dopo Zeir Anpin osserver^, Quando 
entrera nel baldacchino nuziale, il suono delle canzoni e degli elogj 
dei figli del baldacchino nuziale, per quando lei sar^ in piedi davan- 
ti al Creatore”. 
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169. Rabbi Elazar inizió a rivelare, “Chi e colei si innalza dal 
deserto?” (Cantico dei Cantici, 3:6). MI ZOT, chi e colei, e il tema 
comune delle due domande, i 2 mondi, Bina e MalchuU che sono 
legati insieme. Si innalza: si innalza per diventare il “Santo dei 
Santi”. Poiche MI e Bina, chiamata il “Santo dei Santi’\ Ed ella si 
unisce a ZOT (Malchut), in modo che Malchut possa innalzarsi dal 
DESERTO, perche e questo che lei ha ereditato dal deserto: diven- 
tare la sposa ed entrare nel baldacchino nuziale. 

Lo Zohar spiega il seguente passaggio: “Chi e colei che si innalza 
dal deserto, che si appoggia al suo amato!? (Cantico dei Cantici, 8:5). 
Si descrive lo stato alla fine della correzione, quando la sposa entra nel 
baldacchino nuziale. Ml ZOT: Ml e Bina e ZOT e Malchut. Alla fine 
della correzione, Bina e Malchut si uniscono ed entrambe sono chiama- 
te sante. Ma fino alla fine della correzione solo Bina e chiamata santa, 
mentre Malchut sale verso Bina e da lei riceve la santita. 

Comunque sia, alla fine della correzione Malchut diventera come 
Bina ed entrambe saranno sante. Malchut si unisce completamente a 
Bina attraverso Teąuiyalenza della forma e si fonde pienamente eon la 
fonte della vita, poiche lo schermo (la restrizione imposta sulla ricezio- 
ne della Luce dentro Malchut) crea la Luce che Ritoma, che riunisce 
tutte le Sefirot in una cosa sola. 

La Ohr Hochma del Creatore puó essere ricevuta proprio in ąuesta 
Luce che Ritoma. Ne consegue che Malchut termina eon la lettera Yod 
e diventa per sempre uguale a Bina. Dunąue, e scritto che Malchut e 
Bina si uniranno, uguagliando i loro desideri per formare una cosa sola. 

Allo stesso modo la Luce di Malchut sara connessa per sempre alla 
Luce di Bina, perche la stessa Malchut ascende al livello “Santo dei 
Santi”, diventando cosi esattamente come Bina. Ella SI INNALZA pro- 
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prio come un sacrificio, che e il “Santo dei Santi”, poiche MI(aV},B ina 
o il “Santo dei Santi”) si unisce a ZOT{Malchut\ in modo che Malchut 
ascenda e diventi il “Santo dei Santi”. II sacrificio e la parte di Malchut 
(Pegoismo animale delPuomo) che ascende eon le proprie proprieta 
verso Bina. 

E quando MI (Bina) si unisce a ZOT (Malchut) e ZOT diventa il 
“Santo dei Santi” non c’e piu la diminuzione dello stato di Malchut 
poiche tale diminuzione e awenuta solamente a causa del deteriora- 
mento delle proprieta di Malchut., quando in lei si manifestano nuovi 
desideri egoistici. 

Adesso che Malchut e diventata santa (altruista) come Bina nelle 
proprie proprieta, la morte scompare e la caduta di Malchut nei propri 
desideri egoistici e impossibile, perche e completamente corretta e ha 
conseguito le proprieta di Bina, alłe quali ci si riferisce come sante. 
Attraverso racquisizione di queste proprieta da parte di Malchut, in 
lei entra la Luce Superiore (la vita). Malchut si innalza dal deserto (la 
sensazione delPassenza del la vita per la mancanza delle qualita altrui- 
stiche) ed entra nel suo baldacchino nuziale. 

Questo succede grazie agli sforzi degli uomini, chiamati “coloro che 
osservano la Torah'' (Articolo 124). Questi sforzi sono la parte principa- 
le della creazione, perche essi creano la Torah e conducono Malchut al 
grandę Zivug alla fine della sua correzione, cioe al suo completo appa- 
gamento eon la Luce. Questo grandę Zivug sulPintera Malchut corretta 
(inclusa Malchut de Malchut) puó essere raggiunto proprio attraverso 
questa sensazione (delLuomo) del deserto spirituale. 

170. Ella si innalza dal deserto della dolce espressione delle lab- 
bra, come k scritto, “E la tua bocca h soffusa di grazia” (Cantico dei 
Cantici, 4:3). Infatti la parola ebraica Midbar (deserto) denva da 
Dibur (discorso). E scritto delle forze potenti, che esse colpiscono 
TEgitto eon tutte le piaghe del deserto, perche tutto quello che il 
Creatore ha fatto loro non ^ stato nel deserto, ma negli insedia- 
menti. E la frase ‘^nel deserto” significa “attraverso il potere del 
discorso, delle parole dette”. II che giunge dalia formulazione delle 
parole, dalia bocca (Malchut) mentre ascende e si porta sotto le ali 
di Ima (la mądre, Bina). Poi, attraver$o il discorso, ella discende su 
tutta la nazione santa (la differenza tra il discorso e la formulazione 
delle parole h che quest’ultima i Tazione che forma il discorso). 
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Prima della fine della correzione, ąuando Malchut e ancora chia- 
mata ‘TAlbero del Bene e del Małe”, tutte le correzioni awengono 
attraverso MAN (preghiere o richieste), eon le quali i giusti (coloro 
che desiderano diventare uguali al Creatore nelle loro ąualita) elevano 
j^alchut in Bina. Di conseguenza, Malchut riceve le proprieta di Bina 
oerche, fintantoche Malchut rimane li, dato che per ascesa spirituale si 
intende ii conseguimento delle ąualita, Malchut diventa santa (altruista) 

la preghiera silenziosa nel cuore delPuomo, poiche Malchut 
significa “discorso”. Peró, fino alla fine della correzione, le parole buo- 
ne non possono esistere senza ąuelle cattive. Cioe, ció non awerra fino 
a ąuando sia la voce, sia il discorso non giungeranno dalia stessa Bina, 
cioe ąuando Malchut sara uguale a Bina, il che sta indicare Tunione del¬ 
la voce eon le parole, lo Ziyug di ZON nel loro stato corretto di Gadlut. 

ZA riceve la voce da Ima e la passa eon le sue parole a Malchut. 
Dunąue, questo discorso e completamente buono, privo di ogni małe. 
Cosi Malchut riceve da Bina la Luce della santita, Hassadim. A meno 
che Malchut non sia corretta dalia voce altruista e del tutto buona di 
Bina, la sua voce sara sempre composta sia dal bene, sia dal małe. Que- 
sta e la ragione per cui a lei si aggrappano le forze impure ed egoistiche 
t Malchut non puó ricevere nulla dalia santita (Bina). 

Dunąue, le MAN che i giusti innalzano nelle loro preghiere sono 
come un dolce mormorio di labbra, un discorso senza voce, come dice 
il profeta: “Solo le labbra si muovono, ma non si ode voce” (Samuele 
1,1:13). Ed e cosi perche non esiste connessione tra MAN e la forza 
impura e Malchut puó essere elevata in Bina in modo da poter ricevere 
la sua voce da Bina. 

Ne consegue che il palazzo santo di Malchut viene eretto ed ella 
riceve la Luce da uno Zivug tra la voce e le parole e la santita delle sue 
parole discende sulla testa dei giusti che hanno elevato MAN e perció 
hanno ridato vita a Malchut. 

Questa e la ragione per cui e scritto che lei si INNALZA dal deser- 
TO, perche la sposa (Malchut) e ora invitata a un grandę Zivug sotto il 
baldacchino nuziale. II che awiene grazie alLinnalzamento di MAN 
parte dei giusti, che cosi hanno unito Bina (la voce. Ima) eon Malchut 
(le parole, il discorso). Ne consegue che le parole di Malchut sono di- 
ventate belle come ąuelle di Bina. 
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Tutti questi Zivugim individuali compiuti dai vari giusti (ognuno dei 
quali costituisce una piccola parte della Malchut comune) nel corso dei 
seimila anni, adesso collegano tutte le parli di Malchut (le anime dei 
giusti) insieme in un unico grandę Zivug, mentre la sposa (Malchut) 
entra nel suo baldacchino nuziale, la Huppah. 

In altre parole, e proprio questa dolce preghiera, Tinnalzamento di 
MAN nel corso dei seimila anni attraverso parole senza voce (poiche il 
bene e ancora mescolato eon il małe nella voce di Malchut) che crea 
le condizioni per il grandę Zivug di Malchut eon ZA, delPuomo eon il 
Creatore. 

E poiche Malchut ha ricevuto la voce da Bina (da /wa-Madre) gra- 
zie alTaiuto dei giusti (tutte le buone azioni compiute dai giusti duran- 
te i seimila anni), tutto e adesso unito nel grandę Zivug Divino che si 
compie sotto il baldacchino nuziale. E questo succede perche Malchut 
diventa completamente positiva, senza alcuna traccia di negativita, di* 
venta cioe “la Santita delle Santita”, proprio come Ima. 

Un discorso muto e definito come il movimento delle labbra senza 
rintervento del palato, della laringe, della lingua e dei denti. Questoe 
il modo in cui MAN e innalzata quando Malchut sale tra le ali di Bina, 
cioe riceve la voce delle ali di Ima nelle sue parole. In seguito, avendo 
acquisito le parole, ella discende sulla testa della nazione santa, Per¬ 
che, dopo la ricezione della voce attraverso la proprieta di Ima della 
misericordia, Malchut diventa santa come la stessa Bina e la sua santita 
discende su coloro che Thanno corretta. Di conseguenza, costoro sono 
chiamati la “nazione santa”, perche ora le parole di Malchut sono sante 
come quelle di Ima-Bina. 

C’e la “voce” e c’e il “discorso”. La “voce” e la parte interiore, 
mentre il “discorso” e ció che si manifesta airestemo. Questa manife- 
stazione si basa sulPespirazione (la lettera Hey muta). Za e chiamata 
“voce” e Malchut e chiamata “discorso” o parole. Le lettere vengono 
cantate secondo le indieazioni dei segni delle notę (Taamim), seguite 
dalie lettere eon i loro segni di punteggiatura._ 

II livello di OhrHaya (chiamata Kol-\oce) si manifesta sullo scher- 
mo in Peh del terzo livello dello spessore o densita, chiamato “denti’ 
Da questa Luce, Za riceve Ohr Hochma e la sua voce viene finalmente 
udita (genera le anime di coloro che sono inferiori). 

Peró, la voce di ZA non viene udita sotto il livello di Neshama, per¬ 
che il suo schermo non e abbastanza forte per ricevere Ohr Hochma. H 
Iivello di Ohr Yechida in ZA, chiamato Dibur (discorso), si manifesta 
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II schermo in Peh del ąuarto livello dello spessore o densita. Que- 
^10 schermo e il piu potente, poiche rivela tutta la Luce, ed e chiamato 

“labbra*'- 

La Luce di NRNHY rivela la saggezza interiore, Divina e nascosta, 
Hochma, il pensiero nascosto, la Luce interiore di Bina, che non puó 

lendere su coloro che sono inferiori, cioe, in ZA, perche ZON non 
Lsono ricevere dalia Peh de AA. Ciononostante, i due livelli della 
Luce {Haya e Yechida) che discendono da AA vengono convertiti in 
voce e parole eon Taiuto di Bina, anche se essa e la Luce del pensiero, 
della saggezza e della ragione. 

La voce si forma in ZA e le parole si formano in Malchuł. Se un 
uomo giusto eleva la propria preghiera (MAN) a Malchut, provocando 
cosi Tascesa di ZON in AVI, che sono in costante unione, per fomire 
la Luce a coloro che sono inferiori, ZON riceve questa Luce da A VI, 
che e chiamato “voce e parole”. La proprieta dei giusti e di creare la 
purezza e distruggere Timpurita eon la loro voce. In principio, c’era 
solamente una lingua (una sola espressione verbale) nel mondo, Lashon 
HaKodesh, la lingua sacra. In ebraico (come in italiano) la stessa paro- 
\i,Lashon-\\ngu 2 i viene usata per intendere sia la parte del corpo, sia il 
mezzo di comunieazione. 

171. Egli domanda: ^^Come fa Malchut ad ascendere nelle paro¬ 
le?”. Ed egli replica: “Quando un uomo si sveglia e apre gli occhi, 
per prima cosa deve benedire il suo Creatore e Padrone. Ma come 
Tuomo doYrebbe benedirLo? II modo e stato realizzato dai primi 
Hassidim: essi avevano preparato un recipiente di acqua accanto a 
loro, in modo che, ąuando si svegliavano di notte, si lavavano subito 
le mani e, dopo aver benedetto la Torah, si alzavano per studiar- 
la. Quando il gaiło cantara, annunciando la mezzanotte precisa, il 
Creatore era eon i giusti nel Giardino delPEden. Ed e proibito dare 
una benedizione al mattino eon le mani non pulite.’’ 

Egli domanda: poiche e scritto che Linizio della correzione di Mal¬ 
chut deve essere espressa in un silenzioso mormorio di labbra, come 
puo colui che si sveglia (spiritualmente) pronunciare immediatamente 
una benedizione eon il massimo della sua voce? Infatti, la benedizione 
<leve essere pronunciata eon un sussurro, per ricevere per prima cosa 
la voce Ima e eon questa voce (eon la forza di Ima-Bina) elevare 
^olchut in Bina e conferire a lei le qualita altruistiche. 
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Lo Zohar replica: i primi Hassidim hanno realizzato questa corre 
zionę. Quando Tuomo si addormenta (scende al livello della Luce nel 
suo Partzuf chiamato “sonno”), la sua anima benedetta (la Luce che era 
nel suo Partzuf spirituale) sale e in lui rimane solo lo spirito impuro del 
serpente originale (le ąualita egoistiche), poiche il sonno costituisce la 
sessantesima parte della morte (Talmudy Berachot, 57:2). 

Poiche la morte e una qualita impura del seq3ente originale, lo spiri- 
to impuro (i desideri egoistici) non lascia completamente Puomo quan- 
do si sveglia (riceve una nuova Luce dalLAlto), ma rimane sulla punta 
delle sue dita (non tutti i desideri delLuomo cambiano sotto Tinfluen- 
za della Luce ricevuta dalPAlto, chiamata “la Luce del mattino” o “la 
Luce del risveglio”). 

E quanto piu grandi erano la santita e la Luce presenti nelPuomo 
prima che si addormentasse (prima che cadesse in uno stato spirituale 
diminuito, chiamato “sonno”), tanto piu grandę sara la forza impura 
(egoistica) che si attacchera a questi desideri quando le intenzioni altni- 
istiche usciranno da essi durante il sonno. 

La punta delle dita costituisce il luogo (i desideri) piu puro di tutto 
il corpo (tutti i desideri), i desideri piu spirituali in assoluto delPuomo, 
poiche essi possono essere colmati eon Ohr Hochma {Ohr Hochma en- 
tra in questi desideri durante lo Zivug, eon Taiuto dello schermo). Per- 
ció, anche dopo il risveglio (alPinizio delPascesa spirituale), la forza 
impura (egoistica) non lascia questo luogo, nella speranza di ricevere 
almeno un po’ di questa grandę Luce, che puó colmare i piu altruistici 
desideri umani. 

Dunque, le mani devono essere lavate per rimuovere i desideri egoi¬ 
stici residui. Perche questo accada, devono essere preparati due reci- 
pienti: Uno Superiore (coppa) e uno inferiore che accettera Timpurita 
rimossa. 

II Recipiente Superiore indica Bina, la cui Luce allontana la forza 
impura. Dunque, lavare la punta delle dita eon racqua (le forze o i 
desideri di Bina) espelle da esse la forza impura (i desideri egoistici 
delLuomo). Cosi Malchut si libera del proprio małe (Pegoismo) e di- 
venta santa e buona. Poi, Puomo puó studiare la Torah e benedire il 
Creatore per questo, perche lavarsi le mani e uguale a elevare MAN eon 
una preghiera sussuirata sotto le ali di Ima. 

E quando il gaiło canta (questo e lo speciale segno spirituale deiran- 
gelo Gabriele), e giunta mezzanotte esatta, come e scritto: “La Stella 
maggiore per regolare il giomo e quella minore per regolare la notte 
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i i;l6). Poiche la Stella minore, la sacra Shechina-Malchut, e 
cresciuta piu piccola e si e rivestita delle forze impure e “i suoi piedi 
^endono nella morte” (Libro dei proverbi. 5:5) 

Questo awiene perche durante i seimila anni, fino alla sua correzio- 
ne finale, Malchut costituisce PAlbero (le fondamenta) del Bene e del 
Małe' per chi e meritevole, ella diventa il bene e lo purifica, al contrario 
ella diventa il małe. Di conseguenza, il dominio della notte e diviso in 
dueparti: la prima si riferisce a uno stato chiamato “non meritevole, il 
małe”; ła seconda si riferisce ałlo stato chiamato “meritevole, il bene”. 

La prima correzione della parte buona di Malchut e compiuta esat- 
lamente a mezzanotte (nelło stato cosiddetto “mezzanotte”), perche e 
allora che Malchut riceve la voce di Bina. In altre parole, Malchut sale 
in Malchut de Ima-Bina e si corregge al proprio interno. Ne consegue 
che la severita e il giudizio in Malchut diventano santi e buoni, com- 
płetamente privati del małe. Ció significa che la severita e il giudizio 
cadono nelle forze impure, mentre per Israele diventano misericordia. 

łsacco significa restrizione, la proprieta di Malchut dentro Bina. La 
parola ebraica che indica “gaiło” e Tarnegol e anche Gever (uomo) e 
indica Tangelo Gabriele, che e al servizio di Malchut, la Stella minore. 
Ił rigore di Bina buca le ali del gaiło (Gabriele) e attraverso di lui Mal¬ 
chut riceve la voce di Bina. 

E ąuando Gabriele passa a Malchut la voce di Bina, la sua chiamata 
raggiunge tutti i gaili di ąuesto mondo, la proprieta del giudizio nel 
vuoto spirituale. Questo stato e chiamato “ąuesto mondo” o Malchut de 


Malchut. Tutti parlano solamente eon ąuesta voce, che e stata corretta 
dalia proprieta della misericordia di Bina. 

Perció, la voce di Malchut (il suo giudizio) non domina piu la se¬ 
conda meta della notte e la voce di Bina reclama ąuesto posto. Questo 
e ció che viene annunciato dal “gaiło di ąuesto mondo”: la proprieta del 
giudizio in Malchut de Malchut. 


Dunque, il canto del gaiło (il cambiamento delle proprieta) viene 
udito a mezzanotte precisa (ąuando gli stati cambiano), perche ąuesto 
canto significa che Malchut e gia stata corretta dalia voce di Bina, e che 
ąuesta voce e gia dentro Malchut. Questo e indicato come il momento 
della mezzanotte, che segna Tinizio della seconda meta: il bene assolu- 
% privato di ogni małe. 

Dopo che Malchut ha ricevuto la voce di Bina, i giusti (le proprieta 
dell uomo nei mondi di BYA) elevano la preghiera-A^A^ eon Taiuto 
dcl loro studio della Torah dopo (nello stato di) mezzanotte. Essi con- 
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tinuano ad innalzare la loro preghiera-A^^A^ al “rigore gioioso” di Ima 
di cui e scritto: “ella si alza quando e ancora notte” (Libro dei proverbi 
31:15), perche e proprio di notte che la Malchut divina si rivela in tutto 
il suo splendore. 

E la reale rivelazione di Malchut awiene nel Giardino delPEden- 
cioe ella e per quei giusti che Phanno corretta eon il loro lavoro ed il 
loro studio (nello stato di) dopo mezzanotte. II Creatore si rallegra di 
loro (allegria significa appagamento eon Ohr Hochma) nel Giardino 
delPEden, poiche la Malchut corretta e chiamata “la Santa Shechina" 
o “il Giardino delPEden”, perche ella riceve Hochma e gioisce eon i 
giusti che sono inclusi in lei nella MAN. 

E la frase che descrive come Pimpurita (i desideri egoistici) venga 
lavata via (corretta in qualita altruistiche) dalie dita delle mani delPuo- 
mo (dai suoi desideri piu elevati) e vera non soltanto rispetto alla notte. 
L’uomo sale dal livello inferiore del “sonno” a un livello superiore di 
“risveglio”, la differenza tra i due stati e che in precedenza, egli riceve- 
va per vivere solo la Ohr Hassadim^ chiamata “sonno”, mentre “risYe* 
glio” significa la ricezione di Ohr Hochma. Questo awiene perche la 
forza impura si attacca continuamente alla punta delle dita delPuomo 
(proprio perche Puomo la corregga e raggiunga cosi vette spirituali piii 
elevate) ed egli e obbligato a lavarsi le mani (rendere i propri desideri 
e le proprie intenzioni “per il bene del Creatore”), prima di pronunciare 
una benedizione (chiedere al Creatore di ricevere). 

172. Perche quando Puomo dorme, la sua anima (lo spirito) lo 
lascia. E non appena la sua anima si stacca da lui, lo spirito impuro 
la sostituisce subito, riempie le sue mani e le insozza ed e proibito 
pronunciare una benedizione senza essersi lavati le mani. E se do- 
yessi obbiettare che quando Puomo e sveglio e la sua anima non 
lo lascia, la forza impura non discende su di lui, allora, se Puomo 
entrera in un luogo per lavarsi, gli k proibito di leggere anche solo 
una parola della Torah, lino a quando non si sar^ lavato le mani. E 
se dite che questo awiene perche le sue mani sono sudice, ąuesto 
non e vero, perche in che modo si sono insudiciate? 

173. Ma guai a coloro che non sono attenti e che non proteggo- 
no Ponore del Creatore e non conoscono le fondamenta di questo 
mondo. un certo spirito che dimora in ogni latrina del mondo, 
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no spirito che prova gusto nella depravazione e negli escrementi e 
litnehe immediatamente sulle dita delle mani deiruomo. 


Proprio come Rabbi Yehuda Ashlag, mi astengo dal commentare gli 
/^icoli 172 e 173 dello Zohar\ coloro che lo meritano, li capiranno da 

soli- 
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174. Rabbi Shimon riveld: “A colui che gioisce nei giorni di festa 
e non ne mette via una parte per il Creatore, Tocchio malvagio lo 
odia e lo diffama, lo rimuoye da questo mondo e gli porta molte 
sofferenze”. 

Abbiamo gia detto (Articolo 68) che le forze impure (forze spirituali 
egoistiche dentro Tuomo che conoscono, e ąuindi desiderano, il piacere 
nascosto nella Luce del Creatore), sono costituite da parti maschili e 
femminili. La parte maschile arreca meno danno rispetto a quella fem- 
minile. Essa porta Tuomo a trasgressioni come la menzogna in nome 
del Creatore, come se ąuesto lo ispirasse a osservare le Mitzvot (pre- 
cetti), ma non in purezza completa (eon il solo scopo di compiacere il 
Creatore). Al contrario, essa stuzzica Tuomo ad aggiungere un tocco 
di vantaggio personale e di godimento egoistico, come e scritto: “Non 
mangiare il pane di chi ha Tocehio maWagio e non desiderare i suoi cibi 
squisiti; poiche, come pensa nel suo cuore, cosi egli e: ti dira ‘Mangia e 
bevi!’, ma il suo cuore non e eon te” (Libro dei Proverbi, 23:6-7) 

Poiche la forza impura maschile non ha assolutamente alcuna inten- 
zione di dare, il precetto rimane privo di timore e di amore (senza cuo¬ 
re). Tuttavia, poiche la forza impura maschile ha gia catturato Tuomo 
nella propria rete, guadagna la forza per compiere uno Zivug eon la sua 
meta femminile (la Nukva impura), che e una forza impura amara e cat- 
t'va, che mente nel nome del Creatore e, seducendo Tuomo, imprigiona 
1 intera sua anima. 

Quindi, lo Zohar dice che Tocehio malvagio odia e calunnia 1’uomo 
e lo rimuove da ąuesto mondo, istigandolo a non osservare il precetto 
santificare un giomo festivo (la ricezione di Ohr Hochma, gioia in 
grado piu elevato), in modo che ąuesta gioia non sia per amore del 
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Creatore, E come se mangiasse da solo e non condividesse ii cibo coi 
bisognosi, cosa che porta la forza impura maschile a compiere uno Zi 
vug eon Nukva e a imprigionare Tanima delPuomo. 

175.11 ruolo del Creatore k di allietare gli umili, secondo le Sue 
capacitś. Quindi il Creatore appare nei giorni di festa, cosi pu6 
guardare i Suoi Kelim rotti. Egli scende fino a loro, vede che non c'^ 
nulla di cui gioire e piange per loro, poi sale in Alto per distruggere 
il mondo. 

Per comprendere questo passaggio e le obiezioni degli angeli, si de> 
vono prima capire le parole dei saggi (Midrash Raba, 86): “Mentre cre- 
ava il mondo, il Creatore chiese agli angeli: ‘Yogliamo creare Tuomo 
a nostra immagine (Tzelem) e somiglianza?’. E i ąuattro angeli (forze, 
attributi) della creazione fomirono le loro risposte. 

La Misericordia disse CREIAMOLO, perche lui crea Hassadim, la mi- 
sericordia. La Yerita disse: NON CREIAMOLO, perche lui e tutto falsita. 
La Giustizia disse CREIAMOLO, perche lui dispensa la giustizia. La Pace 
disse: non creiamolo, perche lui e tutto ostilita”. 

Che cosa fece il Creatore? Prese la Yerita e la nascose nel terreno, 
come e scritto: “fu gettata a terra la verita” (Daniele, 8,12). II nostro 
intero scopo nello studio della Torah e dei precetti sta nel fatto che, 
grazie a loro, come dice il Talmud {Psachim, 50, 2): “Da Lo Lishma 
(intenzioni per se stessi) Tuomo giunge a Lishma (intenzioni per amore 
del Creatore)”. 

E poiche Tuomo e nato eon ąuesti insignificanti desideri e poteri, 
non e in grado di impegnarsi immediatamente eon i precetti del Creato¬ 
re per Tamore verso il Datore di questi precetti, perche, come e detto: 
“L’uomo e nato simile a un asino selvatico” (Giobbe, 11:12). A causa 
della sua natura egoistica, egli e incapace di compiere qualsiasi inovi- 
mento interiore o azione se non e a proprio vantaggio. 

Pertanto, il Creatore permette alhuomo di iniziare a osservare le 
Mitzvot unicamente per se stesso, in cerca di vantaggi personali. Cosi, 
nonostante questo, le sue azioni attirano luce spirituale su di lui. Poi, 
eon Taiuto della Luce ricevuta, comincia a osservare le Mitzvot per 
amore del Creatore, per piacere a Lui. 

Questo e esattamente ció che la Yerita sostenne quando si oppose 
alla creazione delPuomo, dicendo che egli (Puomo) e nella completa 
falsita. Dopo tutto, come puó Tuomo essere creato per studiare la To~ 
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Qji e osservare i precetti in uno stato di falsita assoluta, cioe “per se 

^^^Tuttavia, la Misericordia disse: “Creiamolo”, affinche l’uomo com- 
azioni misericordiose. Anche se le Mitzvoł della misericordia, che 
[nizialmente Tuomo osserva (anche se meccanicamente) “per se stes- 
50” sono solo azioni esteme, senza Tintenzione della dazione, eon il 
loroaiuto egli correggera poco a poco le proprie intenzioni, fino a quan- 
(jo egli diventera capace di osservare tutte le Mitzvot “per amore del 
Creatore”. Quindi, esiste un’assoluta certezza e garanzia che attraverso 
i suoi sforzi, Tuomo raggiungera la propria meta, azioni altruistiche 
“per amore del Creatore”. Per ąuesto e opportuno creare Puomo. 

La Pace affermó anche che Tuomo e tutto “ostilita”; quindi e in 
grado di osservare le Mitzvot “per amore del Creatore” solo se ció com- 
porta anche un vantaggio personale per lui. Tuttavia, a causa di tali 
intenzioni e azioni ambigue, Puomo vive in costante conflitto eon il 
Creatore, perche gli sembra di essere grandę e giusto e non riesce asso- 
lutamente a vedere i propri difetti. In altre parole, egli e completamente 
all’oscuro del fatto che tutto il suo lavoro nella Torah e nelle Mitzvot e 


esclusivamente a suo vantaggio. 

Poiche si sente in questo modo, si ricolma di rabbia e risentimento 
neiconfronti del Creatore: perche il Creatore non lo tratta come e con- 
sono a colui che e perfettamente giusto? Ne consegue che altema stati 
di pace e di conflitto eon il Creatore. Ecco perche la Pace si oppose alla 
creazione delPuomo. 


Tuttavia, la Giustizia disse che Puomo doveva essere creato perche 
dispensasse la giustizia. Osservando la Mitzva (singolare di Mitzvot) di 
farę la canta ai poveri, anche eon Pintenzione “per se”, egli acquisisce 
gradualmente la proprieta di “dazione”; impara ad agire “per amore del 
Creatore” e merita la pace etema eon Lui. 

Allora il Creatore, sentiti tali pareri, si trovó d’accordo eon gli ange- 
li della Misericordia e della Giustizia e getto la Yerita “per terra”. Con 
ciopermise alPuomo di iniziare a osservare le Mitzvot con Pintenzione 
per se”, nonostante la sua falsita. 

Ne consegue che il Creatore getto la Yerita per terra, avendo accet- 
lato ąuanto sostenevano la Misericordia e la Giustizia, che grazie alla 
^itzva di farę la carita ai poveri, Puomo finira per arrivare alla Yerita, 
cioe a operare per amore del Creatore e la Yerita si alzera dalia terra. 

La sola creazione creata dal Creatore e Malchut de Malchut, Pegoi- 
che puó essere corretta soltanto da una “instillazione” da parte del 
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Creatore delle proprieta di Bina o misericordia. Peró, se queste proprie- 
ta sono opposte, come puó essere realizzato tutto ció? Dopo tutto, nel 
mondo spirituale la distanza e proporzionale alla differenza di attributi 
Quindi, come puó Malchut essere unita a Binal 

A tal fine, il KU si ruppe: il desiderio spirituale, altruistico, perse ii 
proprio schermo e diventó egoista. Ciononostante, conservó scintille di 
Luce e ąueste scintille esistono all’interno dei desideri egoistici. Questo 
e il motivo per il quale i desideri egoistici Kanno potere su di noi. 

Queste scintille di Luce Superiore sono la fonte di vari piaceri e di 
amore, perche la Luce e il piacere. E dal momento in cui queste parti- 
celle di luce si rivestono di abiti impuri e vivono sotto il dominie delle 
forze impure, Tuomo inizia a percepire questi sentimenti di amore e di 
gioia come inerenti alle forze impure, come se questi indumenti egoi¬ 
stici contenessero piaceri e tale fosse la loro proprieta. Ed egli associa 
le proprieta di amore e di piacere alle forze impure, non riuscendo a 
capire che le forze impure lo attirano solamente in virtu della scintilla 
spirituale che e caduta in loro. 

Tuttavia, poiche la forza impura e molto attraente, attira Tuomo in 
tutti i tipi di trasgressioni, come fiirti, rapine e omicidi. Allo stesso tem¬ 
po, ci da la voglia di osservare la Torah e le MUzvot per il nostro bene. 
Anche se cominciamo a osservarle non “per amore del Creatore”, ma 
“per noi stessi” (per il nostro bene, per soddisfare le nostre aspirazio- 
ni di base, secondo i desideri dei Kelim-\^.s\ rotti, egoisti), giungiamo 
gradualmente alEintenzione “per amore del Creatore” e meritiamo di 
soddisfare lo scopo della creazione, di ricevere tutto il piacere che e 
stato preparato per noi gia nel pensiero della Creazione, “di deliziare 
Tuomo”. Cosi, le forze impure si autodistruggono e questo e esattamen- 
te lo scopo per il quale il Creatore le ha concepite e create. 

Lo Zohar dice che il Creatore appare in questi giomi di festa a guar- 
dare tutti i Kelim rotti. Nei giomi festivi, quando Tuomo osserva la 
Mitzva di gioire per la grandę luce che riceve dal Creatore, il Creatore 
sembra guardare i propri vasi rotti, eon i quali e data alPuomo la possi- 
bilita di osservare le Mitzvot non “per amore del Creatore”. II Creatore 
viene e guarda se questi vasi rotti abbiano assolto la loro missione di 
portare Tuomo al rispetto delle Mitzvot eon Tintenzione “per amore del 
Creatore”. 

Tuttavia, il Creatore viene a loro e vede che non c’e nulla di cui gio- 
ire. Egli piange a causa loro, perche vede che dai vasi rotti non e stato 
creato nulla di spirituale (altruista); che Puomo ha ancora da corregge- 
re persino un singolo vaso rotto (desiderio egoistico). In altre parole, 
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c’e un solo vaso, volutamente rotto dal Creatore, che abbia portato 
1’uoino airintenzione “per amore del Creatore”, ma egli si rallegra nei 
orni di festa esclusivamente per il proprio piacere. 

^ Cosi il Creatore piange e si rammarica per la rottura dei vasi, perche 
lispezzó e getto la Yerita a terra solo per il bene delPuomo, per dargli 
1’opportunita di iniziare a lavorare in falsita (nelPintenzione “per se”) 
egiungere gradualmente alla Yerita, eon Tintenzione “per amore del 
Creatore”. Cosi, quando vede che Tuomo non e cambiato per nulla nel- 
leproprie aspirazioni al piacere egoistico, e come se i vasi fossero stati 
rotti invano ed Egli piange per loro. 

Ed Egli sale in Alto, per distruggere il mondo, vale a dire Egli ascen- 
dealfine di fermare la discesa della Luce e quindi distruggere il mondo. 
II mondo e le creature possono esistere solo se ricevono la Luce del 
Creatore (anche se inconsciamente). Tuttavia, se lo stato delTuomo e 
leazioni egoistiche non possono condurlo airintenzione “per amore 
del Creatore”, la Luce stessa diventa dannosa per lui, perche nel perse- 
guimento di questa Luce, Tuomo affonda sempre piu in profondita nei 
desideri egoistici (forze impure) e accresce la dipendenza dalPegoismo. 
Pertanto, e piu desiderabile e vantaggioso per Tuomo smettere di senti- 
reil piacere nei propri desideri impuri, in modo che non ne sia distrutto 
completamente e gli sia impedito di sprofondare in desideri egoistici 
talmente potenti da diventame schiavo, perche non sarebbe mai in gra- 
dodi sfuggire loro e raggiungere la spiritualita. 

176. I membri dell’assemblea allora comparirono davanti al 
Creatore e dissero: “Padrone del mondo. Tu che sei chiamato mi- 
sericordioso e clemente, invia la Tba misericordia ai l^oi figli’’. 
Rispose loro: ^‘Non ho forsę fatto cosi quando ho creato il mondo 
basato sulla misericordia? Come e scritto, 41 mondo e costruito 
dalia misericordia’ e U mondo ć stabilito su di essa. Thttayia, se 
non mostreranno pietk verso i poveri, il mondo sara distrutto”. Gli 
nngeli del Cielo allora gli dissero: “Padrone del mondo, ecco un 
nomo che aveva mangiato e bevuto solo per il beneficio del suo cuo- 
reeavrebbe potuto essere misericordioso verso i poveri, ma non ha 
fatto nulla”. II prosecutore appare, riceve il permesso e persegue 
M’uomo. 

Le anime elette, chiamate “i membri (o figli) delLassemblea” co- 
^inciano a pregare per quelle piu basse, in modo che il Creatore possa 
2vere pieta dei Suoi figli e non interrompa il ftusso della Luce che di- 
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scende su di loro. Esse fanno tutto quanto e in loro potere per giusti 
ficare il modo d’essere dell’uomo e dicono che per tutto il tempo che 
lui osserva i precetti, e chiamato “il figlio del Creatore” e ąuindi merita 
la misericordia del Creatore, come un figlio merita la misericordia del 
padre. 

11 Creatore risponde loro che ha creato il mondo tramite Tartributo 
della misericordia e il mondo si basa solo su questo attributo. In altre 
parole, Tuomo non sara coiretto dalia Luce del Creatore finche disprez- 
zera i poveri, poiche la creazione del mondo e il risultato di un accordo 
del Creatore eon Tangelo della Misericordia, che afferma che a causa 
di azioni misericordiose delPuomo, il mondo potrą essere in grado di 
esistere e giungera gradualmente alPintenzione “per amore del Creato¬ 
re”. Ma ora, poiche le persone non mostrano misericordia, non vi sara 
alcuna correzione. 

Poi gli angeli Supemi dissero: “Padrone delPunwerso, qui c’e un 
uomo che ha mangiato e bevuto, si e saziato e avrebbe potuto essere mi- 
sericordioso verso i poveri, ma non ha dato loro nul la”. In questo caso, 
gli angeli, perfino gli angeli della Misericordia e della Giustizia, comin- 
ciano ad aceusare Tuomo, invece di difenderlo. E anche tutti coloro che 
non volevano creare un uomo egoista eon i desideri “per se stesso”, ma 
hanno accettato questo solo perche davano per scontato che, per mezzo 
di opere di misericordia e di giustizia, sarebbe sfuggito al proprio egoi- 
smo “per amore di se stesso” in modo da ottenere la proprieta altruistica 
“per amore del Creatore”, ora si rivoltano contro Puomo. 

E se Tuomo non e in grado di acquisire Tintenzione “per amore del 
Creatore”, gli angeli si pentono e si rammaricano per aver accettato la 
sua creazione e ora lo aceusano di fronte al Creatore. E poi, essendo 
chiaro che Tuomo non raggiungera la proprieta altruistica “per amore 
del Creatore” osservando le Mitzvot, passa nelle mani del prosecutore. 

177. Non c’e nessuno nel nostro mondo piu grandę di Abramo, 
che agi eon misericordia verso tutte le creature. £ scritto del giorno 
in cui preparó un banchetto: ^*11 bambino crebbe e fu svezzato e 
Abramo fece u na grandę festa il giorno in cui Isacco fu svezzato . 
Cosi Abramo preparó un banchetto e invitó tutti i capi di quella 
generazione. E noto che a ogni festa, ii prosecutore supremo Hi a 
guardare. E se in casa ci sono dei poveri, lascia quella casa e non vi 
ritorna. Ma se il prosecutore entra in una casa e vede gioire senza 
la presenza dei poyeri, senza aver mostrato pietó verso di loro, sale 
in Alto e porta le aceuse contro chi ospita guesta festa. 
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]78 Poichć Abramo fu il capo della sua generazione, il prose- 
cutore discese dal cięło e si fermó alla porta della sua casa, trave- 
stito da povero. Nessuno guardó verso di lui. Abramo stava dando 
udienza a re e ministri e Sara stava allattando tutti i loro bambini, 
erche non credevano che le fosse nato un bambino, ma sosteneva- 
noche Isacco fosse un trovatello, che avevano comprato al mercato. 
Eperque$to che avevano portato i loro figli e Sara li allattó davanti 
j tutti. E il prosecutore stava alla porta. Sara disse: ^4ddio m’ha 
dato di che ridere; chiunque Tudrś riderś eon me” (Genesi, 21:06). 
II prosecutore una volta salito si recó dal Creatore e gli disse: 
padrone del mondo, hai detto che Tu ami Abramo ed ecco che ha 
preparato una festa, ma non ha dato nulla ne a Te, ne ai poveri, non 
ha sacrificato nemmeno una colomba per il Tho amore. E Sara dice 
che Tu hai riso di lei”. 


Fino alla fine della correzione, e impossibile liberare completamente 
sestessi dalie forze impure. Di conseguenza, per quanto tenacemente il 
piu sublime dei giusti possa tentare di osservare i precetti del Creatore 
nella purezza delle proprie intenzioni altruistiche, senza alcuna traccia 
di beneficio personale, le forze impure possono comunąue accusarlo e 
irovare difetti nella sua osservanza delle Mitzvot. 

Pertanto, il Creatore preparó un’altra opportunita per il giusto, per 
indurre al silenzio il prosecutore, corrompendolo eon una certa porzio- 
nedi santita e purezza, cosi da farlo tacere. In tal modo, il prosecutore 
e riluttante ad aceusare un giusto e non desidera che scompaia; perche 
allora il prosecutore sara privato della sua parte di santita, la Luce che 
riceve ąuando il giusto osserva tutte le Mitzvot. 

Da qui la necessita dei fili estemi nei Tefillin (filatteri), del rito del 
capro espiatorio, della giovenca rossa e cosi via (Zohar, Emor, pag. 88). 
Da questo vediamo ąuanto sia stato creato straordinario, poliedrico e 
complesso questo mondo, ąuanto sia impossibile giudicare gli atti uma- 
ni e il Govemo Superiore attraverso le manifestazioni esteme, come 
possiamo vederle, e come siano inseparabilmente intrecciati tutti i col- 
legamenti tra le forze pure e ąuelle impure. 

Anche ąuando guardiamo i nostri grandi maestri kabbalisti, vedia- 
■^0 quanto abbiano sofferto, come siano stati costretti a sottomettersi 
volonta di govemanti meschini o di masse ignoranti e come siano 
slati perseguitati coloro che erano piu vicini al Creatore! Ognuno sente 
Wi ostacoli, anche coloro che hanno appena iniziato il proprio cam- 
■^mospirituale. 
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Ma qui, nell’esempio di Abramo, lo Zohar non parła un prosecutore 
ordinario, poiche Abramo aveva sicuramente dato cibo a tutti i poveri 
come aveva sempre fatto anche prima di invitare gli ospiti di riguar^ 
do alla propria tavola. Ma questo prosecutore aveva chiesto la propria 
parte di santita, della Luce. Tuttavia, Abramo non ha voluto dare nessu- 
na parte di santita all’impurita. Piuttosto, egli volle oltrepassare il suo 
potere e spingerla lontano da se, completamente. Per questo motivo il 
prosecutore ascese in Alto e accusó Abramo. 

Lo Zohar ci dice che il prosecutore non era realmente povero, tna 
si era solo travestito da povero e ha chiesto di essere accolto alla tavola 
della festa di Abramo. Abramo senti che questa era una forza impura 
che aveva solo assunto bimmagine di un uomo povero e, di conseguen- 
za, si rihutó di dargli qualcosa. 

Questo e il motivo per cui e scritto: “Lui non sacrificó nemmeno 
una singola colomba”, poiche in base ai riti sacrificali (rifiuto delle parti 
egoistiche, delPIo delL uomo), vengono offerte solo due colombe, che 
simboleggiano i due punti combinati di Malchut: la proprieta di Mal- 
chut che e stata corretta dalia proprieta della misericordia, Bina. Questo 
punto comune contiene sia le proprieta della restrizione, sia quelle della 
misericordia, ma la proprieta della restrizione e occultata, mentre la 
proprieta della misericordia e rivelata (Articolo 122). 

Senza questa combinazione delle proprieta di Malchut eon quelle di 
Bina, chiamata “mitigazione” o “addolcimento” di Malchut, il mondo 
(Malchut) non puó esistere, cioe non puó ricevere la Luce del Creatore. 
Pertanto, e necessario offrire esattamente due giovani colombe. Una 
di loro fu mandata da Noe dalia sua arca e non tomó piu (Genesi, 8), 
perche una colomba designa la proprieta della restrizione in Malchut, 
che non e mitigata dalia proprieta della misericordia di Bina. E poiche 
Noe non pote correggere nulla in lei, la colomba non tomó a lui (Shlach 
Zohar, pag. 52). 

Le affermazioni del prosecutore e le denunce riguardanti la festa di 
Abramo nel giomo in cui fu svezzato Isacco derivano dalia sua doman- 
da di ricevere la propria parte, le correzioni della parte di Malchut che 
non puó essere corretta fino al Gmar Tikkun (la fine della correzione). E 
questa e la proprieta della restrizione in Malchut, eon la quale il mondo 
non puó esistere; di conseguenza, deve essere occultata. Questa pro¬ 
prieta e la colomba che non tomó da Noe. 

Air uomo non e stato affidato il compito di correggere il propno 
egoismo primordiale dato dal Creatore, poiche e impossibile modificare 
ció che il Creatore ha fatto. Tuttavia, Tuomo puó nascondere la propna 
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/ ijut ii proprio egoismo (owero non utilizzarlo) e agire invece ri- 
yendo i propri desideri da Bina. Questo e il motivo della combinazio- 
delle proprieta di Malchut (egoismo) e Bina (altruismo), costituita 
Jeiruomo per fargli compiere lo sforzo di nascondere le proprieta di 
Ualchut e di agire solo secondo le proprieta di Bina. 

Quando e in grado di respingere completamente l’uso del proprio 
egoismo ed e guidato solo dalie proprieta di Bina, egli realizza uno 
siato chiamato “la fine della correzione”. La correzione viene effet- 
tuata durante i seimila anni, cioe lungo i gradi delle seimila azioni 

consecutive. 

Allora, il Mashiach (Messia/saWatore) delPuomo, la Luce Superio- 
re yerra a lui e trasformera in altruismo tutto il suo egoismo (la natura 
primordiale che e stata respinta durante i seimila anni). Poi, le sue pro¬ 
prieta egoistiche serviranno per accogliere la Luce del piacere per amo- 
redel Creatore e non ci sara piu bisogno di astenersi dal loro utilizzo. 

La proprieta di Malchut, eon cui Tuomo non puó operare per amore 
del Creatore fino alla propria correzione finale, e considerata come una 
“restrizione”. Usare le proprieta di Malchut stessa e proibito finche essa 
non e completamente corretta attraverso la purifieazione progressiva 
mediante le proprieta di Bina nel corso dei seimila anni. In altemativa, 
Malchut e chiamata “rigore” o “giudizio”, poiche ąuesta restrizione e 
anche la fonte di tutte le punizioni e di tutti i divieti. 

Abramo non avrebbe potuto correggere questa proprieta di restrizio¬ 
ne in Malchut, vale a dire ricevere la Luce e riempire interamente Mal¬ 
chut. Quindi non ricevette nulla in ąuesta parte e ąuesto e esattamente il 
modocol ąuale ha trattato il prosecutore, che ascese subito e cominció 
ad aceusare Abramo davanti al Creatore, sostenendo che non e riuscito 
a correggere alcune cose nella proprieta di restrizione nella sua festa 
in Malchut. Questa proprieta di restrizione si chiama “povero”, perche 
nonriceve la Luce; di conseguenza, esso costituisce Tessenza di Mal¬ 
chut, il suo egoismo. 

Poiche il Creatore mitigó la proprieta restrittiva di Malchut eon la 
proprieta di misericordia e mischió Malchut eon Bina eon Tunico scopo 
dare al mondo la possibilita di esistere, la Luce ricevuta grazie alla 
Propneta della misericordia e definita come la parte di Luce che appar- 
^lene a tutti gli abitanti del mondo. Questa parte aiuta Malchut a correg- 
E^rsi. Poiche il Creatore ha creato Malchut eon Tidea di riempirla per- 
^nalmente di luce, essa e considerata come una parte Sua personale. 
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Come risultato del miracolo di allattare i neonati che sono stati por- 
tati a Sara, Abramo ricevette tutta la Luce che esiste nella proprieta 
della misericordia e cominció a dubitare della propria capacita di cor- 
reggere la parte povera di Malchut. Questa parte non riceve nulla (per- 
che non puó essere usata durante i seimila anni) e costituisce la pane 
personale del Creatore. 

Pertanto il prosecutore ascese, accusando Abramo di non donare ai 
poveri, vale a dire di non dare alla parte del Ctg^Iotc, Malchut de Mal¬ 
chut stessa, che nessun uomo puó correggere da solo, poiche anche Noe 
non fu in grado di farlo. E non diede niente a Te, ne ai poveri e non 
sacrificó nemmeno una colomba per il Tuo amore. 

E Sara dice che Tu hai riso di lei. Sara e la parte di Bina che brilla 
in Malchut. Con le parole “Iddio m’ha dato di che ridere; chiunque 
Tudra ridera con me” (Genesi, 21:6), Sara-^m^? diede a Malchut una 
Ohr Hassadim talmente potente che Malchut smise di sentire i propri 
desideri egoistici, senti la perfezione delFaltruismo e acąuistó tempo- 
raneamente le proprieta di Bina, mentre era sotto T influenza della Ohr 
Hassadim. 

Tuttavia, emerge il timore che a causa di tale senso di perfezione e 
delPassenza di soflferenza dovuta a desideri insoddisfatti, delPassen- 
za del sentimento di mancanza, Malchut possa rimanere non corretta. 
Tale stato e simile alla seguente descrizione dello stato di Adamo nella 
Torah (Genesi, 3:22): “Egli non stenda la sua mano e non prenda an¬ 
che delPalbero della vita, ne mangi e viva per sempre”. In altre parole, 
non deve smettere di sentire la propria natura, ne dimenticare che e 
obbligato a correggere il proprio difetto nelPAlbero della Conoscenza. 
Ed e per ąuesto che Adamo e stato gettato in un luogo adatto alla corre- 
zione, il luogo egoistico piu basso possibile, chiamato il nostro mondo. 

179. II Creatore gli disse: “Chi, nel mondo, e come Abramo?^ E 
il prosecutore non lascid il posto fino a che non fu erogata la pena. 
Cosi il Creatore decretó che Isacco venisse sacrificato. £d Egli disse 
che Sara sarebbe morta dal dolore per il figlio. La causa di questo 
dolore ó che egli non ha donato niente ai poveri. 


II sacrificio di Isacco era finalizzato alla correzione di Malchut, per 
compensare ció che Abramo non aveva potuto correggere alla sua gran¬ 
dę festa in onore dello svezzamento di Isacco. La morte di Sara e il 
risultato della grandę Luce che lei ha passato a Malchut, dicendo: U 
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Creatore ha fatto ridere tramite me”, alludendo alla Luce che ostacola 
lacorrezione di Malchut. 

Pertanto, la luce che scende a Malchut e le da la sensazione di perfe- 
zione, le impedisce di correggere se stessa. Quindi, il Creatore la ferma. 
Questo e il significato della morte di Sara, perche Sara costituisce la 
Luce di Bina che entra in Malchut. Cosi, tutto ció che la Torah dice non 
ealtroche Tessenza del processo di correzione di Malchut, finche la sua 
correzione non sia completata. 
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180. Rabbi Shimon esordi manifestando cosi il proprio pensiero: 

scritto che Ezechia rivolse il volto al muro e cosi pręgo il Crea- 

tore”. Mostraci tutta la grandezza e la forza del potere della Torah 
i quanto in alto essa si elevi sopra ogni cosa. Colui che si occupa 
della Torah non ha paura di cid che e Superiore o inferiore, ne di 
qualsiasi difhcolta o malattia di questo mondo, perche e connesso 
all’Albero della Vita e da esso impara ogni giorno. 

181. Perche la Torah insegna alPuomo a percorrere un sentiero 
di verita; gli insegna a risvegliare il Maestro che e in lui e a can- 
cellare ció che e a lui predestinato. £ anche se alPuomo e mostrato 
chequanto e predestinato per lui non puó essere cancellato, ciono- 
Dostante esso viene completamente cancellato e annullato, per poi 
scomparire in un sol colpo e non piu prevalere su di lui in questo 
mondo. Da qui Tuomo dovrebbe studiare la Torah giorno e notte e 
mai abbandonarla, come e scritto ‘‘Contemplate Lui giorno e not¬ 
te”. Chiunque abbandoni la Torah e come se abbandonasse TAlbe- 
ro della Vita. 

“Contemplate Lui giomo e notte”: “Lui” sottintende il Creatore! In 
un altro punto dello Zohar si dice che la preghiera di Ezechia fu accet- 
lata dal Creatore, poiche niente (nessun desiderio egoistico) lo separava 

<hl muro (la Shechina, la percezione del Creatore, in analogia al Muro 
Jlel Pianto). 

Questa fu Tinformazione che egli ricevette dalia Torah quando, at- 
traverso i suoi sforzi in Essa, comprese il modo di ottenere il ritomo 
conipleto al Creatore; dopo di che, nulla lo avrebbe separato da Lui (dal 
la Shechina, la percezione del Creatore). Come risultato, il de- 
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creto della sua morte (ruscita della Luce dal Partzuj) venne revocato 
Tanto e grandę il potere della Torah. 

182. Vieni e vedi; questo h il suggerimento dato alPuomo. Quan- 
do la sera va a dormire, deve accettare il governo del Creatore 
dalPAlto e affidarGli eon tutto il cuore la propria anima. In que$to 
modo Tuomo viene immediatamente risparmiato da tutte le malat- 
tie, dalie calunnie e dagli occłii del maligno, e tutto ció non avrś piu 
potere su di lui. 

Perveniamo qui a una precisa comprensione di talune definizioni 
presenti nella Torah, le quali risulteranno completamente differenti dal¬ 
ie nozioni alle quali siamo abituati. La Luce del giomo indica la sensa- 
zione di unita eon il Creatore. Viene chiamata “Luce” perche e eon la 
luce che Tuomo identifica la percezione di benessere. Pertanto “luce del 
giomo” simboleggia il fatto che Tuomo sente la vicinanza del Creatore 
e la grandezza della spiritualita. 

Nel nostro mondo Toscurita coincide eon la notte. Corrisponden- 
temente, eon riferimento agli stati spirituali delPuomo, il buio indica 
Tassenza della percezione del Creatore, della Luce Superiore, a causa 
delle azioni delle forze impure ed egoistiche che separano Tuomo dal 
Creatore. Di notte, nel nostro mondo, dormiamo. II Partzuf spirituale 
e riempito eon una quantita minima di Luce in uno stato di incoscien- 
za chiamato “sonno”. La quantita di luce alLintemo del Partzuf h cosi 
piccola che e definita come un sessantesimo (6 Sefirot di ZA X 10 parti) 
della morte o della completa assenza di luce spirituale, a causa delle 
forze impure che vi regnano. 

A causa di queste due forze che ci govemano e controllano, non 
possiamo fonderci completamente e permanentemente eon il Creato¬ 
re. Agendo sulle nostre sensazioni negli stati nottumi, le forze impure 
dominanti nella notte ostacolano i nostri sforzi, poiche il loro potere 
toma ripetutamente a sovrastarci, creando lacune nella nostra unita eon 
il Creatore e nel nostro lavoro rivolto al Suo Amore. 

Per correggere questo stato. Rabbi Shimon ci da la sua raccoman- 
dazione: ogni “notte” (il senso di separazione dalio spirituale), quando 
Puomo va a “dormire” (cede alle sensazioni di questo mondo), deve ac- 
cogliere generosamente il dominio del Creatore, affidarsi totalmente a 
Lui e alle sue leggi. Questo perche se la notte (la sensazione della notte) 
e corretta, come nelPatto della creazione, dove il giomo segue la notte, 
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base a quanto e stato scritto (“E fti sera e fii mattina, un giomo”), 
jnsieme la notte e il giomo diventano una cosa sola. 

£ la notte, che e chiamata “il govemo di Malchuf\ non si mescolera 
adalcuna forza impura, non attacchera Tuomo a causa della scomparsa 
della percezione del Creatore in relazione ai desideri egoistici e agli 
ostacoli della “ragione”. Per prima cosa, Tuomo ha compreso la neces- 
sita della notte per il conseguimento del giomo successivo (maggiore 
percezione del Creatore, un piu grandę desiderio altmista) e percepisce 
questi due stati come un tutto unico e come un avanzamento, nonostan- 
leilfatto che, nelle proprie sensazioni, la notte prefiguri la lontananza 
dalia spiritualita. 

Nel linguaggio del lavoro spirituale, ció significa che, se Tuomo 
sente la lontananza dal Creatore ed e pertanto privo di gioia, nonostan- 
le tutti i piaceri possibili, vive in uno stato chiamato “notte”. E proprio 
in tale stato di completa assenza di sensazioni e di mancanza di fede 
nel Creatore che Tuomo puó, attraverso il proprio sforzo e senza sen- 
tire alcun gusto nella Torah, arrendersi alla legge del Creatore. Cioe, 
chiude gli occhi (come ąuando va a dormire) e dice: “lo mi sottometto 
al dominio del Creatore e alla Sua volonta”. Questo stato e chiamato 
“discesa finalizzata a una successiva ascesa” e funge da trampolino, 
eon il quale l’uomo raggiunge un “giomo” ancora piu luminoso. 

Tuttavia, a questo scopo Tuomo deve assolutamente accettare il do¬ 
minie del Regno Celeste, cosi che nulla lo separera dal Creatore. In 
altre parole, egli deve sottomettersi incondizionatamente al Dominio 
Divino, sia che ció comporti la vita o la morte, in modo che nessuna 
forza al mondo sara in grado di impedirgli Tunione eon il Govematore 
Divino, come e scritto; “Arna il tuo Creatore eon tutto il tuo cuore, eon 
tutta la tua anima e eon tutte le tue forze” (Deuteronomio, 6:5). 

Se Tuomo accoglie eon tutto il cuore ogni cosa che il Creatore gli 
manda, puó esser certo che nulla lo separera da Lui. Questo determina 
I adempimento della condizione di affidare la propria anima al Creato- 

Egli mette se stesso in anticipo nelle mani del Creatore, decidendo 
di soddisfare al massimo livello tutti i Suoi desideri (precetti), fino al 
sacrificio di se stesso. 

Pertanto, mentre Tuomo e nel sonno, ąuando la sua anima (la per- 
*^ione del Creatore), la Luce che in precedenza lo riempiva, lascia il 
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corpo (desideri), egli non sente il sapore della sessantesima parte della 
morte, poiche le forze impure (egoistiche) non hanno alcun potere su 
di lui. In altre parole, esse non lo separano dal Creatore. Ma, piu sem- 
plicemente, percepira una temporanea mancanza di connessione eon 
ii Creatore 

Perció le forze impure, anche nello stato chiamato “notte”, non 
potranno interrompere il suo lavoro spirituale, poiche la sua sera e il 
suo mattino sono gia come un giomo; la Luce del Creatore. La notte 
diventa una parte del giomo, perche e proprio grazie alla notte che 
egli riconosce il proprio merito futuro di ricevere una Luce ancora piu 
grandę. 

Questo awiene perche la sua notte non deriva dal dominio delle 
forze impure. Egli comprende che, invece, il Creatore gli manda inten> 
zionalmente tali stati. Cosi, anche in tali sensazioni come il buio e la 
mancanza di un sentire profondo, di assenza di aspirazioni e di gusto 
per la spiritualita, egli vede un’ulteriore opportunita di fondersi eon 
il Creatore. E ąuesto significa che niente si frappone tra lui e il muro. 

183. E la mattina, quando si alza dal letto, deve benedire il Cre¬ 
atore, entrare nella Sua casa e inchinarsi davanti a Lui eon timore 
e trepidazione; solo allora potr^ pregare. Egli dovr^ seguire il con- 
siglio dei suoi santi Patriarchi, come e scritto: ‘Ter la lYia grandę 
misericordia verró nella 'Hia casa, mi inchineró nel timore della 
Tba Santa grandezza”. 

Grazie alla Tua grandę benevolenza, ora posso benedirTi perche sei 
stato misericordioso eon me, poiche hai posto fine alla mia discesa spi¬ 
rituale, mi hai permesso di venire ancora una volta nella Tua casa e 
mi hai permesso di sentirTi. Comunque sono felice, non perche la mia 
sofferenza mi ha procurato la via al piacere, ma perche ora Ti posso rin- 
graziare. lo vengo nella Tua casa per inginocchiarmi eon timore davanti 
alla Tua santa grandezza, che adesso sento vicina come non mai. 

La preghiera nel nostro cuore e la correzione alT interno della Mai- 
chut (la Shechina, la percezione del Creatore o delTanima comune di 
Israele) e il compimento di quest’anima comune eon la Luce Superio- 
re (la percezione del Creatore), in accordo eon tutti i suoi desideri cor- 
retti. Perció, tutti i nostri appelli sono espressi al plurale, poiche non 
preghiamo solo per la nostra anima, ma per Tanima comune di Israele. 
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fjaturalmente, tutto ció che e presente nella Shechina e presente con- 
seguentemente in ogni anima di Israele e, analogamente, tutto ció che 
eassente neiranima comune di Israele e assente anche in ogni anima. 

pertanto, prima di iniziare a pregare, abbiamo bisogno di capire 
(sentire) ąuello che manca in Malchut (la Shechina), per sapere ció 
chedobbiamo correggere in lei e come possiamo soddisfarla. II nostro 
cuore, ii centro dei nostri desideri, e una parte di questa Malchut (la 
Shechina). NelPanima comune, la Shechina, sono incluse tutte le gene- 
razioni di Israele. Tuttavia, non abbiamo bisogno di correggere ció che 
egiastato corretto dalie generazioni precedenti, ma solo ció che e stato 
lasciato da correggere dopo quelle generazioni di anime. 

I nostri Patriarchi, i Partzufim spirituali chiamati “Abramo, Isacco 
eGiacobbe”, conosciuti anche come le Sefirot Hesed, Gevura e Tifferet 
del Partzuf ZA de Atzilut, comprendono tutta la comunita di Israele, 
tutte le proprieta che, di conseguenza, si manifestano nella Malchut 
corretta e che, nel suo stato corretto, e chiamata “Israele”. I Patriarchi 
compongono le tre radici spirituali delle 600.000 anime di Israele in 
tutte le generazioni. In altre parole, queste sono le tre fonti dei desideri 
nati airinterno delle componenti delPuomo facenti capo alla Malchut 
alla fine della sua correzione. 

Tutte le opere buone, la ricezione e la dazione di Luce, eseguite 
dalia “comunita di Israele” (dai kabbalisti) di tutte le generazioni, sono 
il primo innesco di ricezione della Luce Superiore attraverso i nostri 
santi Patriarchi {Sefirot de ZA) poiche tutta la Luce Superiore discende 
attraverso di loro dalPAlto verso il basso. Da. loro, questa Luce Supe¬ 
riore discende sulla “comunita di Israele”, i giusti di quella generazione 
che esistono eon le loro proprieta nei mondi d\ BYA o, che eon le loro 
preghiere evocano la discesa di questa Luce. 

Tale e Pordine dei gradi spirituali: ogni ramo puó ricevere solo at- 
traverso la propria radice (il precedente Grado Superiore), ma mai in 
maniera indipendente. La Luce principale resta nella radice e solo una 
parte insignificante di essa discende attraverso il ramo che essa evoca. 
Pertanto, tutte le correzioni compiute nella comunita di Israele (la She- 
c/iwa, ranima comune), sono memorizzate e conservate nelle anime 
t*ei nostri santi Patriarchi. 

La Luce ricevuta nei Kelim corretti rimane per sempre al loro in¬ 
terno. La nostra descrizione di come la Luce esce e discende dovrebbe 
®ssere intesa come una metafora, poiche il Partzuf riceve nuovi desideri 
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vuoti che richiedono correzione e la sensazione di vacuita proveniente 
dai vuoti desideri ricevuti e percepita come la scomparsa della Luce 
Tuttavia, correggendo questi nuovi desideri ricevuti, il Partzufcht ri* 
siede in loro ricevera una Luce maggiore rispetto a quella di prima. 

Pertanto, Tessenza della nostra preghiera sta nelPintegrare la She- 
china eon qualsiasi altra cosa di cui ha bisogno per raggiungere la cor¬ 
rezione completa, dopo tutte le correzioni precedenti che sono State ese- 
guite in essa dalie generazioni passate di kabbalisti. Perció, colui che 
ascende spiritualmente deve prima farę tutte le correzioni che sono gia 
State eseguite nella Shechina e solo allora sara in grado di riconoscere 
ció che in lui e rimasto da correggere. 

Questo e il motivo per cui e scritto che nessuno puó entrare alla 
Beit Knesset (sinagoga, che in ebraico significa “casa di riunione” o 
“casa di preghiera”, dalia parola Kones, “riunirsi”) prima che formuli la 
propria preghiera e chieda ai santi Patriarchi di essere guidato, poiche 
egli ha bisogno di sapere ció che e gia stato corretto e ció che ancora 
deve esserlo, Questo e possibile solo dopo che egli riceve tutto quello 
che i Patriarchi hanno corretto attraverso la Shechina. Solo allora potrą 
sapere ció che resta per lui da correggere nella Shechina. 

I Patriarchi hanno corretto la preghiera nella Shechina. La preghiera 
e la Shechina sono la stessa cosa, poiche la preghiera e una richiesta, 
un elevamento di MAN, un KU, la Malchut corretta oppure il desiderio 
di amore del Creatore. La correzione eseguita da Abramo e chiama- 
ta Shacharit (la preghiera del mattino), quella proveniente da Isacco e 
chiamata Mincha (la preghiera del pomeriggio) e quella da Giacobbe e 
chiamata Arvit (la preghiera della sera). Pertanto, ognuno deve innanzi- 
tutto ribadire nella propria preghiera tutto ció che era gia stato corretto 
dai Patriarchi e, subito dopo, scoprira come elaborare la propria perso- 
nale richiesta e dunque quali altre imperfezioni gli appartengono, che 
lui solo puó (e dunque deve) correggere. 

184. Non $i puó entrare nella Beit Knesset (sinagoga, casa di 
preghiera) senza prima aver ricevuto Pautorizzazione di Abramo, 
Isacco e Giacobbe, poichć loro hanno corretto la preghiera al Cre¬ 
atore. E quindi scritto: nella Tusl grandę misericordia entreró 

nella Tba casa” (Salmi, 5:8). Questa frase si riferisce ad Abramo, 
perchć il suo attributo ó la misericordia, la Sefira Hesed, iO' 
chineró davanti al 'Dio santo Tempio” si riferisce a Isacco, perchć 
grazie a lui Malchut ó chiamata Heichaly Tempio, la Sefira Gevura. 
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“Cod tiniore e trepidazione” si riferisce a Giacobbe, perchć il suo 
(tributo e la Sefira Tifferet, chiamata “timore”. E l’uomo deve pri- 
* accedere a queste propriet^ e solo dopo potrą entrare nella Beit 
f;nesset e innalzare le proprie preghiere. Tale stato e descritto dal 
versetto: “Ecco, ąuesto e il Mio servo, Israele, del quale lo mi sono 

jdornDtD • 

Qui lo Zohar analizza ie prime tre correzioni fondamentali fatte dai 
Patriarchi nella Shechina. Abramo ha corretto la proprieta chiamata 
i?fl//(casa, dimora permanente), che peimette airuomo di fondersi eon 
essa e di essere sempre nelle proprieta e percezioni del Creatore, pro- 
priocome la sensazione di poter sempre dimorare nella propria casa. 

Isacco ha completato la correzione e corretto Malchut nella proprie- 
ta chiamata il “tempio san to”, cosi che il Re Stesso possa sempre dimo¬ 
rare in essa, come un re che vive sempre nelle proprie stanze. Giacobbe 
colma la correzione attraverso la proprieta del timore, che corrisponde a 
uncancello davanti a una casa e indica la condizione che (se raggiunta) 
permette alLuomo di entrare in Malchut^ la casa di Abramo e dentro il 
lempio santo di Isacco che sono entrambi al suo interno. 

Tutte e tre le correzioni dei Patriarchi sono incluse in lui, al suo in¬ 
terno, nella totale perfezione, in modo che egli possa raggiungere quel- 
loche e gia stato corretto nella santa Shechina e che poi potrą procedere 
acorreggere ció che non e stato corretto. 

Abramo e la sorgente degli attributi di misericordia nelle anime di 
Israele. Pertanto, egli ha corretto la santa Shechina in modo tale da po¬ 
ler ricevere Ohr Hassadim, la Luce della misericordia. E la Shechina 
haricevuto questa luce nella sua interezza per tutte le anime di Israele. 
Se fosse rimasto tutto inalterato, tutte le anime di Israele sarebbero State 
in completa ed etema unita eon il Creatore e la Shechina sarebbe stata 
riempita di Luce (piacere). Cosi nessun uomo avrebbe mai desiderato 
di separarsi dalia Shechina (la percezione del Creatore) anche per un 
wlomomento. 

Perció, Tintera correzione di Abramo, consiste nella creazione di un 
perfetto/^// donatore costituito solo di Ohr Hassadim. Non vi era alcun 
modo di corrompere le sue proprieta o di introdurre imperfezioni al suo 
mierno, perche, proprio come la proprieta di misericordia di Abramo 
ąuesto KU (desiderio) consisteva solo del desiderio di donare 
f di dar piacere al Creatore, come e scritto: “II mio e tuo e il tuo e tuo, 
mdica la proprieta della misericordia” (Avot, 85). Colmando la creazio- 


www. scribd. com/Religione_in_Ita2 



382 ZOHAR 


ne eon la sua proprieta, Abramo separó completamente le forze impure 
(pensieri e desideri) dalia Shechina^ rendendola cosi completamente 
Santa e pura. 

Tuttavia, il Pensiero della Creazione non finisce qui, poiche la sua 
finalita e nel soddisfare le anime, deliziandole. E la misura del piacere 
dipende dalPaspirazione a godere, dal grado di appetito. Solo Fenti- 
ta deirappetito preliminare, il desiderio di ricevere piacere, determina 
Tentita della successiva ricezione del piacere. 

La Shechina {Malchut de Atzilut, la somma delle anime) ha ricevuto 
la coirezione da Abramo, la Supema forza di Hassadim, la Sefira Hesed 
di ZA de Atzilut, acąuisendo da Essa la proprieta della misericordia. 
Questa proprieta e completamente libera da ogni volonta egoistica di ri* 
cevere: il proprio desiderio di ricevere ąualcosa dal Creatore e comple¬ 
tamente scomparso e rimane solo la volonta di dare a Lui. Questo desi¬ 
derio si chiama “dazione per amore della dazione”. Tuttavia questo non 
ha portato alcuna correzione alle anime (parti della Shechina), poiche il 
loro ruolo e quello di ricevere il piacere preparato per loro dal Creatore. 
A tal fine, essi devono prima avere il “desiderio di ricevere”. Dopotutto, 
il piacere si percepisce solo quando e preceduto da un’aspirazione o da 
un desiderio ed e determinato dalia misura di questo desiderio. 

E dunque scritto che Abramo generó Isacco: Isacco trovó la Shechi¬ 
na nella perfezione spirituale assoluta, nella proprieta di pura dazione 
altruista, riempita di Ohr Hassadim grazie a tutte le correzioni appor- 
tate da Abramo. Tuttavia, in conformita eon la sua proprieta, Isacco 
(la forza spirituale sinistra) percepi Timperfezione in questo stato della 
Shechina, poiche egli non era stato ancora corretto per “ricevere” tutto 
ció che era stato concepito nel Pensiero della Creazione. 

Pertanto, egli la corresse trasformandola alP interno di un KU (vaso) 
di ricezione, completandola eon la volonta di “ricevere”, in modo da 
poter ricevere tutta la perfezione preparata per essa. Isacco evocó nella 
Shechina la volonta di ricevere piacere dal Creatore, sebbene in forma 
di “ricezione per amore del Creatore”, eon Tintenzione di ricevere pia¬ 
cere al fine di deliziare il Creatore. 

La ricezione per amore del Creatore significa che, nonostante Tuo- 
mo desideri ardentemente ricevere piacere, egli non riceve per il pro¬ 
prio godimento, ma solo perche sa che il Creatore, Colui che dona, 
desidera beneficiare la Sua creatura. E se il Creatore non avesse voluto 
cosi. Tuomo non avrebbe avuto alcun desiderio di ricevere da Lui. 
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II ricevere per amore del Creatore equivale a dare in maniera to- 

luiente altruista, senza nulla volere per se stesso: un atto di dazione 
l^soluta, tale che nessuna forza impura, egoistica, possa aggrapparsi 

3 tale desiderio. 

Quindi, Isacco ha corretto la Shechina e Tha portata alla completa 
oerfezione, poiche ora essa e in grado di ricevere tutto ció che il Crea¬ 
tore ha concepito di riversare su di lei, in quanto questo e lo scopo della 
Sua creazione. 

Cosi, dopo essere stato corretto da Isacco, lo stato di Malchut - She- 
chifia e chiamato Heichal (le stanze del Creatore), perche ora Lui puó 
riempirlo eon Se stesso, la Sua Luce, che significa che Egli dimora nelle 

suesale. 

Tuttavia, la correzione di Abramo chiamata “casa”, non consente 
ancora alla Shechina di essere riempita ed essere degna della presenza 
del Creatore. Perció Isacco e considerato colui che ha corretto tutti i Ge- 
wro/(forza di volonta e resistenza alPegoismo nelle anime di Israele). 
Ció significa che egli ha mitigato tutte le leggi e le restrizioni che sono 
didominio del Creatore. Questo perche tutte le restrizioni e le punizioni 
awengono in questo mondo per il solo scopo di correggere il desiderio 
di ricevere delle anime, per renderle idonee alla ricezione della bonta 
infinita contenuta nel Pensiero della Creazione. E poiche Isacco ha cor¬ 
retto la Shechina per completare la perfezione, tutte le sue restrizioni e 
le sue forze sono State corrette e tutte le sue proprieta hanno raggiunto 
lo scopo desiderato. 

Purtuttavia la sua correzione non ha comunque mantenuto questa 
forma nella Shechina ed e diventata corrotta, poiche il mondo era anco¬ 
ra impreparato alla conclusione della correzione. Da qui Isacco divenne 
padre di un peccatore, Esau, il quale, non potendo resistere alla tenta- 
zione di ricevere per se stesso, corruppe la correzione di Isacco nella 
Shechina. Diversamente dal padre Isacco, egli non poteva resistere alla 
ncezione egoistica. Ció significa che, anche quando comprese chiara- 
mente che il conferente Creatore non desiderava che lui ricevesse, egli 
volle comunque ricevere, perche questo era il suo desiderio di autogra- 
lilicazione. 

Pertanto, la forza impura (Kłipot-^sciy la buccia o scorza che cir- 
conda le forze pure) si aggrappa alla Shechina. Cosi, le gambę {Sefirot 
^HYM) del Partzuf Malchut de Atzilut discendono al posto delle Klipot 
^^0 W Parsa, dove i desideri egoistici dominano i desideri di NHYM. 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



384 ZOHAR 


Eppure, la Rosh e la Parte Superiore del Gw/fino al Tabur del Partzuj 
Malchut sono rimasti al di sopra del dominio delle forze impure. Quiu 
di, la sua testa {Rosh) sa come deve agire (per questo motivo la testa di 
Isacco e sepolta insieme eon i corpi di Abramo e Giacobbe nella grotta 
di Machpela), ma il corpo (Gm/) vuole ancora ricevere piacere per se 
stesso. 

E non appena Giacobbe vide i danni causati da Esau, corresse la 
Shechina eon l’aggiunta della sua proprieta del timore, come e scrit- 
to: “La sua mano reggeva il tallone di Esau” (Genesi, 25:26). Poiche 
Giacobbe comprese quale imperfezione Esau avesse provocato nella 
Shechina (nelle anime create), corresse se stesso eon un timore di tal 
grado da innalzare la santa Shechina al livello sommitale, come unaco- 
rona. E cosi facendo conservó intatte le correzioni apportate da Abramo 
e Isacco. 

Tuttavia, la correzione di Giacobbe non era definitiva, poiche ąuesto 
timore e piu simile al timore della trasgressione che al timore disinteres- 
sato che viene da dentro. Infatti questa sua paura e nata in lui dal flanco 
di Esau, anche se egli non aveva trasgredito ricevendo, come fece Esau. 
Ma la fine della correzione indurra un diverso stato: il flanco di Esau 
sara annullato, come e scritto “la Morte sparira per sempre dal mondo” 
e il timore restera solo perche il Creatore e onnipotente e grandę. 

Giacobbe consegui questo sincero timore da se stesso. Tuttavia, Tin- 
tera “comunita di Israele”, tutte le anime che formano la Shechina, han- 
no ancora bisogno di correggere se stesse in tutte le generazioni, dalia 
prima alLultima, flno alla flne della correzione. Solo Mose consegui la 
proprieta del vero timore, unico per grandezza e amore; solo lui e nes* 
sun altro. Di conseguenza, come riferisce il Talmud, la descrizione del 
timore per amore del Creatore non esiste nemmeno. 

Lo Zohar cita le parole del Salmo (5,8): “Per la Tua grandę miseri- 
cordia verró nella Tua casa”, poiche Abramo corresse la Shechina flno 
airattributo di una “casa” ricolma di bonta, cioe di Ohr Hassadim. 

Le parole “in modo da inchinarmi innanzi al Tuo santo tempio” si 
riferiscono a Isacco, il quale corresse la Shechina da una “casa” a un 
“tempio” che si addica al Creatore. 

Le parole “nel timore” si riferiscono a Giacobbe, il quale corresse 
la Shechina eon il suo attributo di timore, dopo di che costrui un KU 
(vaso) di ricezione che comprendesse tutte le correzioni apportate da 
Abramo e Isacco. 

E ancora, come scopri cos’altro esigesse correzione nella Shechi- 
na? Solo correggendo e includendo se stesso in queste tre correzioni 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



La Torah e la preghiera 385 


eseguitó dai santi Patriarchi prima di lui. Questo significa che, proprio 
corne fecero loro, Giacobbe seppe agire in accordo alle condizioni di 

ste correzioni. In altre parole, Giacobbe incorporó le loro proprieta, 
jnrnodo da ascendere al loro livello. 

Quindi, per prima cosa Tuomo deve conseguire tali proprieta e cor- 
reggerle dentro di se. Solo dopo aver assunto in se stesso gli attributi 
(jj queste tre correzioni egli puó iniziare correggerle, dal punto in cui 
ilnostro Patriarca Giacobbe le aveva lasciate, vale a dire elevando il 
timore nella misura della grandezza e onnipotenza del Creatore e at- 
lirando la Luce Superiore eon la sua preghiera, eon la sua soggezione 
della grandezza del Creatore. E la Luce Superiore portera eon se il com- 
pimento della Shechina e la fine della sua correzione. Cosi, la preghiera 
deiruomo deve comprendere due scopi: ottenere il timore della vera 
grandezza del Creatore e, eon ąuesta realizzazione, ottenere la correzio¬ 
ne finale del proprio egoismo. 
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185. Rabbi Pinchas stava davanti a Rabbi Rachuma sulla riva 
del Lago Kinneret. Egli era saggio, vecchio e quasi cieco; disse a 
Rabbi Pinchas: “Ho sentito che il nostro amico Shimon Bar-Yochai 
ha un gioiello, un figlio. Ho guardato la Luce di quel gioiello e ri- 
splende come la luce del sole e illumina il mondo intero”. 

Una Malchut completamente corretta e chiamata gioiello (solita- 
mente una perlą). Rabbi Nachum dice a Rabbi Pinchas che a sua volta 
Rabbi Shimon ha gia meritato una correzione completa, poiche un figlio 
designa il prossimo stato, il prossimo Partzuf, il quale emerge o nasce 
daquello precedente. E Rabbi Pinchas vede ció mentre sta osservando 
(eon la sua vista spirituale chiamata Ruach HaKodesh, lo Spirito Santo) 
la Luce di quella perlą, che risplende come il sole quando appare dal 
suo nascondiglio {Nartik^ guaina). Ció significa che dopo la correzione 
futura di Malchuł (la luna), la sua luce diventera simile a quella del sole 
eilluminera il mondo intero. 

Eąuando la Luce della luna diventera simile a quella del sole, salira 
allo zenit e illuminera il mondo intero eon una colonna di Luce che 
andra dal Cielo alla terra. E risplendera fino a che Rabbi Shimon avra 
completato la correzione di Atik. Questo pada del fatto che egli ha gia 
meritato il conseguimento del grado delle due rivelazioni del Creatore, 
owero la fine della correzione. 

186. E quella Luce si estende dai Cieli giii lino alla terra e illu- 
^loera U mondo intero lino a quando apparira Atik-Keter e siedera 
sul proprio trono, ció awerró alla linę della correzione. £ quella 

dimorera interamente nella tua casa (perchć la figlia di Rabbi 
l^nchas era la moglie di Rabbi Shimon e dunque Rabbi Elazar era 
nipote). £ un piccolissimo raggio di Luce (chiamato “il figlio 
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della casa”. Rabbi Elazar) si separer^ dalia Luce che riempie la 
casa, verrś avanti e risplender^ sul mondo intero. Felici saranno 
coloro che meritano que$to destino! Esci fuori, figlio mio, esci fuori! 
Segui quel gioiello che illumina il mondo, perchć questo e U tempo 
giusto per farę ció. 

Dato che la figlia di Rabbi Pinchas era la moglie di Rabbi Shimon 
(Rabbi Shimon e sua moglie indicano due Partzufim spirituali che sono 
sotto Rabbi Pinchas), Rabbi Shimon (insieme a sua moglie) appartiene 
alla casa (era incluso nel PartzuJ) di Rabbi Pinchas. Ció si riferisce a 
Rabbi Elazar, il Partzuf che nasce dalia Luce e illumina il mondo, che 
riempie la casa (le dieci Sefirot) di Rabbi Pinchas, owero deriva dal 
Partzuf chiamato “Rabbi Shimon e sua moglie”. 

187. Egli usci prima di lui e si fermo ad aspettare di salire a bor¬ 
do di una nave. Due donnę erano eon lui. Vide due uccelli alzarsi 
in volo sopra racqua. Alzó la voce e disse; “Uccelli, voi vi alzate in 
volo sopra racqua; avete visto il luogo dove si puó trovare Bar-Yo- 
chai?”. Aspettó un po’ e poi disse: “Uccelli, o uccelli, volate lonta- 
no”. Essi Yolarono via e sparirono nel marę. 

Rabbi Shimon fuggi dalie autorita che lo condannarono a morte e si 
nascose in una cavema eon suo figlio. E nessuno sapeva dove era anda- 
to. Perció, Rabbi Pinchas si preparó per andare a cercarlo. 

Nonostante il fatto che tutto quello che e scritto sia storicamente 
provato, e importante per noi capire le parole dello Zohar come le 
azioni di cause spirituali Divine, le cui conseguenze determinano tutto 
ció che si manifesta sulla terra. 

Le autorita egoistiche (forze) di un Partzuf cosi elevato come ąuello 
di Rabbi Shimon provano a superare le sue aspirazioni altruistiche e 
lo privano della Luce, cioe lo uccidono. E lui si nasconde a loro nella 
cavema, owero assume un piccolo stato (Katnutf e risplende eon la 
luce della misericordia. Ció si riferisce a “si nasconde in una caver- 
na”: diventa invisibile alle forze egoistiche, perche loro desiderano Ohr 
Hochma e non possono vedere Ohr Hassadim. 

188. Prima di salire sulla barca, gli uccelli lo awicinarono di 
nooYo e uno di loro portava una lettera nel becco. La lettera diceva 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



L’uscita di Rabbi Shimon dalla cayerna 389 


fhe Rabbi Shimon, il figlio di Yochai, aveva lasciato la caverna in- 
sieine a suo figlio, Rabbi Elazar. Rabbi Pinchas andó loro incontro 
flitroYÓ completamente cambiati: i loro corpi erano ricoperti di 
oiagKe (simili a fenditure del terreno, vedi nel Talmudy Bava Batra, 
I 9 ; 2 ) per essere stati nella cayerna cosi a lungo. Egli pianse e disse: 
“Che doiore avervi visto cosi!”. Rabbi Shimon replicó: “Oh com’e 
felice il mio destino che mi hai visto in questo stato, perche $e non 
miayessi yisto cosi non sarei quello che sono!”. Rabbi Shimon parło 
delle Mitzyot (precetti) della Torah e disse: “Le Mitzvot della Torah 
(be il Creatore ha dato a Israele sono tutte descritte nella loro for- 
m generale”. 

Mentre stavano nella cayerna (in Ohr Hassadim) per molti anni 
(gradi). Rabbi Shimon non aveva altra scelta se non quella di sedersi 
sulla sabbia (la veste estema, Levush, che copre il Partzuf eon una par- 
licolare proprieta chiamata “terra”) per coprire il proprio corpo nudo 
(desiderio) in modo da poter studiare la Torah (ricevere la Luce Su- 
periore nel suo Partzuf eon Tintenzione delPamore per il Creatore). 
Come risultato delPessere ricoperto di sabbia, il suo “corpo” intero era 
ncoperto di “ruggine e piaghe” (ma ąueste erano correzioni necessarie). 

E non solo il Partzuf chiamato Rabbi Shimon aveva avuto bisogno 
della correzione deiroccultamento in Hassadim (cavema) e la copertu- 
radi una veste estema (la Luce che Ritoma), ma il suo prossimo stato, 
dalui generato, chiamato suo figlio, Rabbi Elazar (un Partzuf minore), 
ha avuto bisogno di quelle stesse correzioni per raggiungere tutta la 
Luce del Creatore. 

Egli pianse e disse: “Che doiore yederti in questo modo!”. Rabbi 
Shimon rispose: “Oh quanto felice e il mio destino che mi hai visto in 
ijuesto stato, perche se non mi avessi yisto cosi non sarei quello che 
sono!”. In altre parole, se il mio aspetto non fosse cosi, non ayrei mai 
meritato tutti i segreti della Torah, perche tutto quello che ho raggiunto, 
Ihoraggiunto in questi tredici anni (tredici correzioni successiye) di 
occultamento nella cayerna. 

Rabbi Shimon apri. E scritto delle Mitzvot della Torah: “Le Mitzvot 
Torah che il Creatore ha dato a Israele sono tutte descritte in una 
forma generale”. Tutte le Mitzvot della Torah sono descritte nel brano 
Jella Torah che inizia eon: “AllMnizio il Creatore creó” e che finisce 
“Fa che la Luce sia”. Queste sono le Mitzyot del timore e del ca- 
^•60 e includono tutte le Mitzyot della Torah. Questo e il perche sono 
^foamate “in generale”. 
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189. Bereshit BARAH Elokim (In principio il Creatore creó) e 
la prima Mitzva (precetto), la radice e la base di ogni cosa. Ed 6 
detto “Timore del Creatore” o Resheet (principio), come e scritto: 
“IITimore del Creatore e Tinizio della saggezza”. II timore del Cre¬ 
atore h rinizio della saggezza, perche questo timore viene chiamato 
Tinizio’^ ed h la porta che conduce alla fede. E il mondo intero e 
basato su questa Mitzva, 

E difficile capire perche il timore sia chiamato “1’inizio” e perche 
precede la saggezza e la fede, Lo Zohar risponde.’ e perche il timore e 
rinizio di ogni Sefira ed e impossibile ottenere ąualsiasi Sefira (pro- 
prieta) senza prima ottenere la proprieta del timore. Ma ąuesto impli- 
cherebbe che il timore non sia altro che un mezzo per ottenere ulteriori 
qualita o proprieta. Ma se si tratta semplicemente di un mezzo, allora 
perche e compreso nelPelenco di Mitzvot (plurale di Mitzva) come pń- 
mMitzva7 Puó essere che il timore sia una specie di prerequisito? 

Quindi, lo Zohar dice che e impossibile ottenere una fede perfet- 
taenon egoistica in ąualsiasi altro modo se non attraverso il timore 
del Creatore. E la ąuantita di timore determinera la ąuantita di fede. II 
fnondo intero e ąuindi basato sulla Mitzva del timore, poiche il mondo 
intero esiste solo grazie alla Torah e alle Mitzvot, come disse il profeta.- 
Se non avessi stabilito il mio patto col giomo e eon la notte, non avrei 
fissato le leggi del Cielo e della terra” (Geremia, 33:25). 

E poiche il timore e Tinizio e la porta che conduce alle altre Mitzvot 
(poiche il timore e anche la porta verso la fede), il mondo intero e ba- 
^to sulla proprieta del timore. E ąuindi scritto che la Mitzva del timore 
i^inprende tutte le altre Mitzvot della Torah, e se non fosse per il timore 
Creatore non avrebbe creato nulla. 
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190. Esistono tre tipi di timore, due dei quali non hanno alcuna 
base reale. Se un uomo teme la morte dei propri figli o teme malat> 
tie o sofTerenze corporee oppure teme per il proprio benessere ma¬ 
teriale, questo tipo di timore (anche $e costante) non e la base o la 
radice, perche la causa del timore e costituita solo da conseguenze 
desiderabili. Questo e chiamato ‘il timore della punizione in questo 
mondo”. Ma esiste anche un altro tipo di timore: il timore della pu¬ 
nizione nel mondo a venire, nellinferno. Questi due tipi di timore 
(il timore della punizione in questo mondo e nel mondo a venire) 
non sono Tessenza del timore e le sue radici. 

191.11 timore vero e il timore del Creatore, perche Lui k grandę 
e onnipotente, perche Lui e la Fonte di tutto e tutto il resto ć nien- 
te in confronto a Lui. L’uomo dovrebbe concentrare tutti i propri 
sforzi nelPottenere questo tipo di timore. 

Ci sono tre tipi di timore davanti al Creatore, ma uno solo e 
considerato timore vero. Chi teme il Creatore e osserva le Sue Mitzvot 
perche protegge la salute e il benessere di se stesso e dei propri figli, 
rientra nel primo tipo, il timore delle punizioni in questo mondo. Chi 
osserva le Mitzvot del Creatore perche teme punizioni neirinfemo, 
rientra nel secondo tipo di timore. Lo Zohar dice che nessuno di questi 
due tipi di timori e vero, perche Tuomo osserva le Mitzvot solo per 
il timore di una punizione, per tramę vantaggio e non perche ąueste 
sono le Mitzvot del Creatore. 

In questo caso, la causa del suo adempimento e il suo benessere 
personale: il timore e semplicemente una conseguenza del desiderio 
di ricevere piacere. II timore vero deve piuttosto provenire dalia gran¬ 
dezza e dalPonnipotenza del Creatore, perche Egli govema sopra tutto 
ed e la fonte di ogni cosa. Tutti i mondi sorgono da Lui e i Suoi atti 
sono testimonianza della Sua grandezza. E tutto ció che Egli creó non 
e niente in confronto a Lui, perche non aggiunge niente a Lui. 

Possiamo chiaramente vedere che non esiste differenza nelle azio- 
ni: c’e chi osserva per il primo o il secondo tipo di timore e chi osserva 
per il terzo tipo. Chi guardasse dalLestemo, vedrebbe che essi eseguo- 
no la stessa azione, osservano le Mitzvot del Creatore. Ma la differen¬ 
za tra di loro e enorme e consiste solamente nella loro intenzione, la 
loro motivazione: il motivo per cui osservano il decreto del Creatore. 
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E ąuindi impossibile stabilire il livello spirituale di un uomo 
considerando soltanto il suo adempimento esteriore delle Mitzvot, che 

yisibile a tutti. Tra l’altro, coloro che le osservano per ricevere un 
yantaggio immediato dagli altri, di solito hanno uno zelo pi u ardente. 
Ma chi dirige le proprie intenzioni e i propri pensieri verso 1’interno, 
chicerca 1’ adempimento vero come una regola, non si distingue tra le 
masse in alcun modo particolare. 

Si deve cercare costantemente di perfezionare e integrare le pro¬ 
prie intenzioni osservando le Mitzvot a un livello sempre piu profondo, 
mentre ci si concentra sulla contemplazione interiore e la direzione dei 
propri pensieri. In nessun modo si dovrebbe intraprendere un’eccessiva 
•osservanza meccanica”, sulla quale c’e una proibizione chiara: “non 
esagerare nelle Mitzvot'\ 

Al contrario, occorre concentrare tutte le proprie forze verso Totte- 
nimento del timore reale, come richiede la prima Mitzva del Creatore. 
Come disse Rabbi Baruch Ashlag: “U timore del Creatore e il desiderio 
costante e non egoistico espresso col pensiero: ‘Ho fatto tutto ció che 
poteyo per il Creatore o c’e qualcos’altro che potrei farę per Lui?”’. 

192. Rabbi Shimon cominció a piangere, urlando ‘‘Guai se rivelo 
eguai $e non riyelo. Se parło, i peccatori sapranno come agire per 
llbene del Creatore e se non parło, ció non giungeró ai miei amici’’. 
Ovunque vi sia un timore reałe, di fronte a esso e ał di sotto si trova 
UD timore małigno, che cołpisce e condanna. £ ła frusta che cołpisce 
i peccatori (punendołi per i łoro peccati). E per questo che ha paura 
di riyelarlo, perche i peccatori potrebbero imparare a evitare ła 
punizione, e ła punizione costituisce ła łoro correzione. 


Qui Rabbi Shimon awerte che non puó rivelare nulla nella sua in- 
terezza (ąuesto si riferisce ad Avoda Lishma, operare “per il bene del 
Creatore”), perche teme che ció possa danneggiare i peccatori. Qui egli 
desidera rivelare come sia possibile awicinarsi e unirsi alP Albero del- 
ląVita e ąuindi evitare di toccare TAlbero della Morte. Ma questo si 
nferisce solo a coloro che si sono gia corretti riguardo airAlbero della 
Conoscenza del Bene e del Małe. 


le 


Ciononostante, i peccatori (coloro che non hanno ancora corretto 
proprie trasgressioni nelPAlbero della Conoscenza del Bene e del 
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Małe) non hanno il diritto di sapere tutto ció, poiche devono ancora 
SYolgere tutti i compiti richiesti fino ąuando non si correggeranno da 
soli neir Albero della Conoscenza del Bene e del Małe. Quindi vediamo 
che ła Torah definisce un peccatore come cołui che deve ancora correg- 
gere ł’Ałbero dełła Conoscenza nełła propria anima. 

La proibizione di rivełare ła vera essenza deł łavoro per ił bene del 
Creatore si basa sułłe parole dełła Torah: “Ecco, Adamo e diventato 
come uno di noi quanto a conoscenza deł bene e deł małe; guardiamo 
che egłi non stenda ła mano e prenda anche deł frutto dełł’Albero della 
Vita e ne mangi e viva per sempre” (Genesi, 3:22). 

Dopo il peccato di Adamo nełł’Ałbero dełła Conoscenza, ił Creatore 
ło ha bandito dał Giardino dełł'Eden, per evitare che egłi si connettesse 
ałł’Ałbero dełła Vita, acquisendo ła vita etema. Questo perche, in que- 
sto caso, ció che aveva corrotto nełł'Ałbero dełła Conoscenza sarebbe 
rimasto non corretto. Quindi, per far si che sołtanto i giusti conoscano 
questa saggezza. Rabbi Shimon ło riveła attraverso un’ałłusione. 

193. Ma a colui che teme la punizione delle frustate, non po¬ 
trą discendere il vero timore del Creatore. Al contrario, egłi k 
sommerso dalia paura maligna, sotto forma del timore della puni¬ 
zione delle fruste. 

194. Perció il luogo chiamato ^Timore del Creatore” e chiamato 
Pinizio della sapienza. E perció questa Mitzva e inclusa qui ed ć ła 
base e la fonte di tutte le altre Mitzvot della Torah, E colui che osser- 
va la Mitzva del timore del Creatore, osserva di conseguenza tutte 
le altre. Ma colui che non osserva la Mitzva del timore del Creatore, 
non osserya le altre Mitzvot della Torahj poichć questa Mitzva costi- 
tuisce la base di tutte le altre. 

Qui ło Zohar ripete che da un łato e scritto “II Timore deł Creatore 
e ł’inizio dełła saggezza” e dałl’ałtro e scritto “Ił Timore deł Creatore e 
łMnizio dełła sapienza”. Lo Zohar spiega che dove finisce ła proprieta 
deł timore, inizia un ałtro timore małigno, che mente e fhista. A questo 
proposito, nełła Kabbalah si dice che łe gambę di un puro PartzufMal- 
chut discendono in un łuogo di forze impure. 

Ma cołui che osserva la Mitzva del timore perche ił Creatore e gran¬ 
dę e onnipotente, si unisce a Lui (diventa uguałe ał Creatore nełle pro- 
prie proprieta) in modo da non provare vergogna neł ricevere da Lui. A 
parte questa correzione, non esiste nessun ałtro łavoro per łe creature. 
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Questo e chiamato “timore del Creatore per il bene della vita”, per- 
checome risultato deirunione eon il Creatore, le creature sono riem- 
di vita. Altrimenti cadono sotto il potere della restrizione, dato che 
\\ fzimtzum Aleph (la prima restrizione) ha limitato la ricezione della 
Luce nei desideri egoistici. Tale Kii (desiderio) diventa motivo di mor- 
te perche e un luogo vuoto (privo di Luce). Perció le creature dovreb- 
berotemere di fallire nel compiere le correzioni che sono State aflfidate 


a loro. 

Ciononostante, coloro che osservano le Mitzvot per timore, piuttosto 
che per realizzazione della grandezza del Creatore e del Suo decreto, 
sono govemati e frustati dal timore di una Malchut vuota. E poiche la 
fine del timore si trova nella frusta maligna, il vero timore e chiamato 
Tinizio della conoscenza del timore del Creatore” e indica la necessita 
diaspirare solamente a questo tipo di timore e astenersi dagli altri tipi, 
maligni. Perche e ąuesto che ha portato alla correzione del peccato di 
Adamo. 


195. Quindi e scritto IN PRINCIPIO (riferendosi al timore) IL 
Creatore creó i cieli e la terra. Chiunque trasgredisce que- 
sta, trasgredisce tutte le Mitzvot della Torah e la sua punizione sara 
la frusta maligna, cioć la paura maligna che lo frusta. Le parole E 
u TERRA ERA INFORME E CAOTICA E LE TENEBRE COPRIYANO LA 
FACCIA DELL^ABISSO E LO SPIRITO DEL CREATORE si riferisCODO alle 
ąuattro punizioni dei maligni. 

196. iNFORME si riferisce allo strangolamento. Caotica si rife- 
risce alla lapidazione, cioe pietre che cadono nelle profondita per 
punire i peccatori. Le tenebre rappresentano il fuoco che cade 
sulla testa dei maligni, per bruciarli. Lo SPIRITO DEL Creatore si 
riferisce alla decapitazione. 

Coloro che osservano la Mitzva del timore del Creatore non per il 
Suo decreto, ma perche temono la punizione, cadono nella trappola del- 

Ibrza impura chiamata “senza forma”. Di conseguenza sono persi, 
^nza alcuna comprensione dei pensieri e delle azioni del Creatore. E 
tluesta forza impura e definita come una corda stretta al collo delTuo- 
■^OjChe blocca il flusso delEaria pura (sacra) alla sua anima, impeden- 
“logli di guadagnare la vita. E sulla base delEignoranza delPuomo, la 
forza impura lo strangola. 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



396 ZOHAR 


E quando si trova intrappolato nella corda della forza impura, che 
si stringe intomo al suo collo, essa ha il potere di controllare 1’uomo: 
lapidarlo, bruciarlo o decapitarlo. Lapidare significa che la sua testa sara 
riempita di piaceri desiderati, che lo tireranno giu nel profondo. Li lo 
puniranno eon il buio (il fuoco) e la forza impura lo brucera eon un fuoco 
feroce fino a ąuando tutta la pura forza della vita non lo abbandonera. 

197. Lo spirito del Creatore significa decapitazione, perche il 
vento tempestoso {Ruach Se*ara) d una spada fiammeggiante, la 
punizione per chiunque non osservi la Torah e le Mitzvot che sono 
menzionate dopo la MHzva del timore, chiamata ‘^base”, perchć 
comprende tutte le Mitzvot Questo h perche dopo la parola BE- 
RESHIT (In principio), che significa timore, h scritto informe, 
VU0TA, TENEBRE e SPIRITO: tutte le guattro pene della morte. Segue 
il resto della Torah e delle Mitzvot. 

Dopo la prima ffase della Torah, le parti restanti si riferiscono alle 
successive Mitzvot, che entrano nel particolare rispetto alla piu generale 
Mitzva del timore. 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



// secondo precetto 


198. La seconda Mitzva (precetto) e connessa inseparabilmente 
alla Mitzva del timore ed e la Mitzva delFamore: che Tuomo ami 
ii Creatore di un amore perfetto. Che cos’e 1’amore perfetto? Si 
tratta di un amore grandę, come e scritto ‘‘Egli cammina davanti al 
Creatore in completa sincerita e perfezione” (Genesi, 17:1), il che 
rappresenta la perfezione delPamore. Quindi e scritto: il Crea¬ 

tore disse: 'Sia la Luce’” (Genesi, 1:3); questo e Tamore perfetto, 
chiamato ‘^grandę amore”. Ed k proprio cosi che Tuomo dovrebbe 
amare il Creatore. 

Esiste un amore condizionato, che appare come risultato del bene 
ricevuto dal Creatore {Introduzione allo Studio delle dieci Sęfirot, Pa- 
ragrafi 66-74) grazie al quale l’uomo si unisce al Creatore eon tutto il 
cuore e tutta Tanima. Eppure, sebbene si unisca col Creatore in com- 
pieta perfezione, ąuesto amore e considerato imperfetto. E simile alEa- 
more di Noe {Bereshit Raba, 30), che aveva costantemente bisogno di 
rafforzare i propri sentimenti, di vedere che il Creatore gli mandasse 
soltanto il bene. 

Abramo, invece, non aveva bisogno di nulla per rafforzare il proprio 
amore verso il Creatore, come e scritto: “Egli cammina davanti al Cre- 
aiore in completa perfezione”. Le parole “cammina davanti” indicano 
che egli non aveva bisogno di nulla per rafforzare i propri sentimenti 
d’amore verso il Creatore. E anche se non riceve nulla da Lui, il suo 
3more rimane costante e perfetto e desidera unirsi al Creatore eon il 
cuore e eon Tanima. 


199. Rabbi Elazar disse: sentito cosa significa Tamore per- 

letto”. Gli venne detto: “Dillo a Rabbi Pinchas, dato che lui esiste 
''cramente in questo grado”. Rabbi Elazar disse: “L’amore perfetto 
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significa che ^ perfetto da entrambi i lati; se non comprende en- 
trambi i lati, allora si tratta di un amore imperfetto”. 

Gli fu detto di rivolgersi a Rabbi Pinchas, perche Rabbi Pinchas 
aveva gia conseguito il grado deiramore perfetto e lo avrebbe compre- 
so correttamente. Le parole “su entrambi i lati” si riferiscono sia al lato 
del bene, sia al lato del małe. In altre parole, se il Creatore gli da non 
solo il bene, ma anche restrizioni (che egli percepisce come spiacevo- 
li) e persino se gli toglie Tanima, Tamore delPuomo nei confronti del 
Creatore rimane perfetto, come se non ricevesse altro da Lu i se non le 
cose migliori del mondo. 

200. I\ittavia c’^ chi arna il Creatore eon lo scopo di ricevere 
ricchezze, di viyere una lunga vita, di avere molti figli sani e di co- 
mandare sui propri nemici: egli riceve tutto ció che desidera ed h 
per questo che arna il Creatore. Ma se dovesse ricevere Topposto, 
se il Creatore doyesse condurlo per la mota della sofferenza, egli 
comincerebbe a odiare il Creatore e non proyerebbe alcun amore 
yerso di Lui. Quindi tale amore ^ priyo di basi. 

Poiche il suo amore dipende da ąuanto riceve dal Creatore, quan- 
do termina la ricezione, termina anche il suo amore. Chiaramente tale 
uomo e in grado di amare solo Puno oppure Taltro: se stesso oppure il 
Creatore. 

201. L’amore e considerato perfetto se esiste su entrambi i lati: 
sul lato del giudizio e sul lato della misericordia (il successo nella 
yita). Come abbiamo gi^ detto, ąuando un uomo arna il Creatore, 
anche se gli yenisse tolta Tanima, il suo amore rimarrebbe perfetto 
su entrambi i lati: misericordia e giudizio. Quindi, la Luce del Pri- 
mo Atto della Creazione yenne riyelata e poi nascosta. E apparye su 
questo mondo, proprio per yia di questo occultamento, un giudizio 
seyero ed entrambi i lati, misericordia e giudizio, si unirono a for- 
marę la perfezione. E questo h Tamore desiderato. 

La Luce che fii creata il primo giomo della creazione (nel verso “Sia 
la Luce”) venne poi occultata, come e scritto, per i giusti nel mondo a 
yenire. Fu occultata per far si che in questo mondo apparisse il giudizio 
seyero. 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



IL SECONDO PRECETTO 399 


Questo porta alFunione dei due lati (misericordia e giudizio) in 
iin’unica cosa, perche alPuomo e data la possibilita di rivelare la perfe- 
zione deiramore anche quando il Creatore gli toglie Panima e gli e data 
Topportunita di incrementare e perfezionare il proprio amore. E se la 
Luce non fosse stata occultata, non si sarebbe rivelato il giudizio severo 
eil GRANDĘ AMORE sarebbe stato occultato agli uomini giusti e non ci 
sarebbe stato alcun modo per rivelarlo. 

202. Rabbi Shimon lo bació. Rabbi Pinchas gli si awicinó, lo 
bació e lo benedisse. Egli disse: ‘‘E chiaro che il Creatore mi ha 
mandato qui. Questo ó il piccolo raggio di Luce che, si diceva, il- 
luininava la mia casa e che poi avrebbe illuminato il mondo in- 
tero” (Articolo 186). Rabbi Elazar disse: ^^Chiaramente il timore 
non dev’essere dimenticato in tutte le Mitzvot: specialmente que- 
sta Mitzva^ la Mitzva delP amore, deve essere costantemente ac- 
compagnata dal timore. In che modo la accompagna? L^amore e il 
bene quando porta alla bonta, alla salute, al nutrimento e alla vita 
deirAmato. Ed e qui che la paura di peccare dev’essere risveglia- 
ta, in modo che la ruota non si rivolti contro di lui, come e scritto: 
“Felice e colui che vive sempre nel timore”, perche il suo timore e 
contenuto in que$to amore. 

203. £ COSI che il timore dovrebbe essere evocato dalia prospet- 
tiva di un giudizio severo. Perche una volta che Tuomo si rende 
conto che questo giudizio severo lo segue, deve evocare dentro di se 
il timore per il suo Padrone. Quindi il suo cuore non sara induri- 
to, come e scritto: “Colui che indurisce il proprio cuore, cadra nel 
małe”, nelPaltro lato. Questo e chiamato il małe. Quindi il timore 
si unisce a entrambi i lati: eon il bene e Pamore e eon il giudizio 
severo, e consiste di entrambe le parti. E se il timore e unito eon il 
lato buono e P amore eon il giudizio severo, tale amore e perfetto. 

La Mitzva del timore comprende tutte le Miłzvot della Torah; e la 
porta che conduce alla fede nel Creatore: in base al livello del pro- 
prio timore, Tuomo acąuisisce la fede nei confronti del govemo del 
Creatore. Quindi, non deve dimenticarsi del timore nelPosseryare ogni 
^itzva, soprattutto la Mitzva delPamore, quando il timore dev’essere 
suscitato ancora di piu, perche il timore deve essere sempre presente 
i^ella A//7zva delPamore. Ouindi Puomo deve richiamare il timore den- 
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tro di se nei due stati dell’amore: neiramore dal lato buono, quando 
riceve buone sensazioni dal Creatore, e neiramore dal lato del małe 
quando il Creatore gli manda restrizioni severe, in base al giudizio. 

Comunque, sarebbe errato pensare che Tamore perfetto voglia dire 
uno stato in cui si ricevono sentimenti negativi dal Creatore, fino al pun- 
to di sentirsi lacerare Tanima. E errato pensare che uno non dovrebbe 
temere il giudizio e la severita del Creatore e, nonostante i propri sen¬ 
timenti, aggrapparsi a Lui eon amore, senza timore, eon tutto il cuore. 

Prima di tutto occorre suscitare il timore dentro di se, per timore che 
il proprio amore per il Creatore possa indebolirsi. Quindi occorre unire 
Tamore eon il timore. In secondo luogo, dalPaltro lato delPamore, cioe 
dal lato della sensazione di severita, occorre suscitare in se il timore nei 
confironti del Creatore, e far si che il proprio cuore non si indurisca in 
modo che non smetta di prestare attenzione alle sensazioni sgradevoli 
di punizione. Ouindi anche in questo caso si include il timore e Tamore; 
e se si agisce cosi in entrambi i lati delPamore, il proprio amore rimane 
per sempre connesso al timore, divenendo quindi perfetto. 

A proposito deirinclusione del timore nel lato buono delPamore, e 
scritto: “Felice e colui che vive sempre nel timore”. La parola “sempre” 
indica che anche se Tuomo riceve dal Creatore sempre solo il bene, egli 
Lo teme comunque, perche teme di peccare. 

E a proposito delPinclusione del timore nel lato maligno delPamore, 
quando Puomo sente la punizione e la severita del giudizio, e scritto: 
“Colui che lascia che il proprio cuore si indurisca, cadra nella sogge- 
zione”. Questo significa che un uomo non dovrebbe in nessun modo e 
in nessun caso lasciare che il proprio cuore si indurisca sotto Pinfluen- 
za del giudizio, altrimenti cadra sotto Pinfluenza delle forze impure, 
chiamate “il małe”. In questo caso, egli deve suscitare dentro di se un 
timore ancora maggiore nel Creatore e mischiare il proprio timore eon 
Pamore. 

Comunque, ne Puno, ne Paltro sono un timore per se stesso, per il 
proprio benessere. Si riferiscono piuttosto al timore delPuomo di dimi- 
nuire le proprie intenzioni e azioni per il bene del Creatore e la propria 
tensione a rivolgere tutto al portarGli piacere. 

Quindi abbiamo chiarito le prime due Mitzvot della Torah: le Mitzvot 
del timore e delPamore. La Mitzva del timore e la base di tutte le altre 
Mitzvot e delPintera Torah. Essa e contenuta nella prima parola della 
Torah, Bereshit (In PRINCIPIO) e nella prima frase, IN PRJNCIPIO IL 
Creatore creó i cieli e la terra. II timore e chiamato principio, dal 
quale nascono l cieli e la TERRA, indicando ZON e i loro discendenti, i 
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mondi di BYA. E la seconda frase della Torah si riferisce alla punizione 
sotto forma di quattro tipi di morte spirituale: informe simboleggia 
lostrangolamento, caotica simboleggia la lapidazione, tenebre sim¬ 
boleggia le fiamme e SPIRITO simboleggia la decapitazione. La Mitzva 
deiramore e descritta nella Torah nel verso: EIL Creatore disse, “Sia 

la luce . . . , „ 

Esistono due lati di questa Mitzva^ che sono “gentilezza e longevita” 

e“con tutta la propria anima”. Questo vuol dire che Tuomo dovrebbe 
sentire Famore anche sotto il peggior tipo di circostanze, per esempio 
quando il creatore gli toglie 1’anima, nella stessa misura in cui lo sente 
quando tutto sta andando bene. 

La Luce della creazione fu occultata solamente per rivelare questo 
amore perfetto, II timore deve essere compreso da entrambi i lati delFa- 
more: dalia parte in cui l’uomo deve temere di peccare, quindi ridu- 
cendo il proprio amore per il Creatore, e dalia parte in cui deve temere 
pervia deiroccultamento e il giudizio del Creatore. Eppure, per capire 
queste categorie spirituali, dobbiamo chiarirle in maniera leggermente 
diversa. 

Richiami alFamore vengono usati ripetutamente nella Torah’. 
“Arna il prossimo...”, “Non farę a un altro ció che odi’' e cosi via. Ma 
alla base di tutto c’e Famore tra l’uomo e il Creatore, e qui che sono 
dirette le nostre richieste. “Portaci piu vicino eon amore...”, “Colui 
che sceglie Israele eon amore...”. 

La rivelazione del Creatore e la rivelazione del Suo amore per Tuo- 
mo. Comunque Famore altruistico e completamente diverso dalia no- 
stra comprensione delFamore. II nostro amore dipende sempre da mo- 
tivi egoistici. E se quei motivi dovessero scomparire, scomparirebbe 
immediatamente anche Famore. 

Prendiamo come esempio Famore naturale tra un padre e un figlio. 
Igenitori, naturalmente, amano il loro unico figlio piu di qualsiasi akra 
cosa al mondo. Analogamente, il figlio dovrebbe provare lo stesso tipo 
d’amore nei confronti dei propri genitori. Eppure vediamo che non e 
cosi: se il figlio riceve un amore incondizionato da parte dei propri ge- 
•iitori, secondo le leggi della natura, e indipendentemente da se stesso, 
d suo amore per loro diminuisce. 

Questo awiene perche Famore di un padre verso il proprio figlio e 
naturale; e proprio come il padre vuole essere amato dal proprio figlio, 

figlio vuole essere amato dal padre. Questo desiderio reciproco pro- 
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voca timore in entrambi i loro cuori: il padre teme che il figlio possa 
odiarlo (anche solo leggermente) e cosi teme il figlio. 

Questo timore costante genera buone azioni tra di loro: ognuno aspi- 
ra a dimostrare il proprio amore per Taltro, per promuovere la recipro- 
cita. Eppure, ąuando il loro amore raggiunge le massime vette, ąuando 
nient’altro gli puó essere aggiunto, Tamato figlio scopre Tamore asso- 
luto e incondizionato nel cuore di suo padre che lo arna. 

La persona amata smette immediatamente di provare timore di ri- 
cevere meno amore e non puó neanche sperare che tale amore possa 
aumentare. E questo porta il figlio a una situazione di pigrizia, dove 
smette di dimostrare il proprio amore eon buone azioni. Mentre esse 
diminuiscono, diminuisce anche il suo amore, finche non diventa il suo 
esatto contrario, odio, perche vede tutto ció che fa suo padre come inu- 
tile e insufficiente rispetto a quelle che dovrebbero essere le azioni del 
padre dovute alLamore “assoluto”. Perció, e Tunione tra amore e timo- 
re a portare Tuomo a uno stato di perfezione. 

Le quattro lettere HaVaYaH{Yod + Hey + Vav + Hey) corrispondono 
alle Sefirot H-B-ZA-M. Lo Zohar le chiama, rispettivamente, timore, 
AMORE, TORAH e PRECETTO. 


YOD 

- HOCHMA - 

PAURA 

HEY 

- BINA 

AMORE 

VAV 

- ZA 

TORAH 

HEY 

- MALCHUT - 

PRECEHO 


II Partzuf e il Partzuf principale e comprende Tintero mondo di 
Atzilut. Brilla su tutti gli altri mondi attraverso i suoi rivestimenti, chia- 
mati AVI, YESHSUT e ZON, dove AVI e YESHSUT rivestono AA dalia 
Peh al Tabur, mentre ZON rivestono AA dal Tabur alla Sium Raglaim 
(la fine delle gambę), che poggiano sul Parsa. 

AA e chiamato ""Hochma occultato”, poiche la sua Ohr Hochma e 
occultata nel la sua Rosh e non brilla sugli altri Partzufim e mondi e solo 
la sua Bina brilla al di sotto. Quindi e Bina (e non AA) a essere chiamata 
BERESHiT-?RiNCmo perchć essa e la base e la fonte di tutti i mondi. 

Ed essa e anche chiamata TIMORE DEL Creatore, cioe timore del la 
Sua grandezza, “perche Lui e Tunico Padrone e la radice di ogni cosa 
e tutto ció che esiste non e nulla in confironto a Lui”. E ZON (chiamati 
CIELO E TERRA) emergono da Bina. E quindi e scritto nella Torah, IN 
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PRiNCiPio (eon timore) AVI, IL Creatore creó il cielo (ZA) E la 

tERRA (M(jichut). 

Quindi, e detto: “11 timore del Creatore e Tinizio della saggezza 
[Hochmay e “11 timore del Creatore e TMnizio della sapienza (Daaty\ 
OhrHochma non deriva dalia Sęfira Hochma de AA, ma solamente da 
Sina de AA. Perche quando Bina de AA sale alla Rosh de AA, si rivolge 
verso la Sefira Hochma e passa la Luce al di sotto. Segue che la Sefira 
Sina, timore del Creatore, e la fonte di Ohr Hochma, dunque e detto: “11 
timore del Creatore e Tinizio di Hochma''. 

Inoltre il timore e Tinizio della sapienza, perche la Sefira Daat e 
rinizio di ZON: ZON innalzarono la propria richiesta alla Rosh de AA 
per ricevere Hochma. E questa richiesta di ZON riguardo la ricezione 
di Ohr Hochma, che e ricevuta e sentita da AA, e chiamata Daat, co- 
noscenza. E per questo e scritto: “U timore del Creatore e IMnizio della 
conoscenza (Daat)". 

Lo Zohar ci spiega anche che, dopo, il timore e Tamore si uniscono 
inmodo da non dividersi mai piu, perche Hochma e chiamato “amore”. 
Infatti, la lettera Yod del nome HaYaYaH e Bina, cioe GAR de Bina 
{AV[) che desidera solo Ohr Hassadim, mentre Ohr Hochma e occultata 
al suo interno. 

E il luogo della rivelazione di Ohr Hochma hZATde Bina, chiamato 
YESHSUT, la prima lettera Hey del nome HaYaYaH. Quindi questo luo¬ 
go e chiamato amore ed e la seconda Mitzva che segue la prima Mitzva 
del timore, che brilla in ZON, perche questa Ohr Hochma non deriva da 
Hochma de A YI, ma da Bina e Bina e conosciuta come timore. 

E lo Zohar dice che il timore si unisce eon 1’amore in modo da non 
lasciarlo piu. Questo significa che Bina si unisce per sempre a Hoch- 
m e non lo lascia. E ovunque ci sia Bina, Hochma e li al suo flanco. 
E anche se sembra che ci sia scritto che una Mitzva riguarda il timore 
cPaltra riguarda Tamore (che queste siano due Mitzvot distinte) sono 
tuttavia sempre insieme e mai separate: proprio come la seconda Mitzva 
comprende la prima, anche la prima comprende la seconda. 

11 motivo per cui hanno due nomi, e perche le distinguiamo per la 
loro dominanza: nella prima Mitzva domina A YI, GAR de Bina, e Bina 
stessa eon la sua proprieta. E quindi e chiamata “timore”. Nella seconda 
^itzva domina Hochma, quindi e chiamata “amore”. 

Quindi le parole della Torah, IN PRINCIPIO IL CREATORE CREÓ costi- 
l^riscono 1’occultamento; la rivelazione di queste parole comincia eon 
1® parole SIA LA LUCE, che simboleggia Tascesa di Bina (Principio) a 
hsh de AA, dove Bina diventa come Hochma. 
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La combinazione di Hochma e Bina e ąuindi chiamata il grandę 
AMORE. E questo il significato delle parole SI A LA LUCE, perche Bina 
ascende aAA e passa la Luce a tutti i mondi inferiori eon grandę amo- 
RE, cioe attraverso due Luci: Hassadim e Hochma. 

E per questo che e detto che L’ AMORE DEL Creatore e Chiarito 
DA DUE LATi, come e scritto: Che ci sia Luce in questo mondo e nel 
MONDO A YENIRE. Poiche il Creatore ha visto che questo mondo non 
puó ricevere la Luce, ha nascosto la Sua Luce, elevandola al di sopra 
del Parsa de AA, chiamato (secondo le proprieta corrette) “il mondo 
a venire”, al di sopra di Chazeh de AA, dove risiedono AVI o GAR de 
Bina. 

11 Parsa e situato sotto Chazeh de AA e separa le Acque Superio- 
ri {AVI) dalie acque inferiori {YESHSUT + ZON). Poiche Ohr Hoch¬ 
ma non brilla sotto Chazeh de AA, si dice che la Luce e occultata dai 
Partzufim YESHSUT q ZON. 

Quindi vediamo che Bina e divisa in due parti: GAR de Bina {AVI) 
situata sopra il Chazeh {Parsa de AA o Acque Superiori), sul quale 
splende la Luce Superiore, indicando che al loro interno sono rivelati 
i segreti. Colui che sale a questo grado riceve la Luce e quindi merita 
“ricchezza {Hochma) e longevita {Hassadim). I suoi figli (le sue corre- 
zioni futurę) sono come i germogli di ulivo (Polio d’oliva simboleggia 
Hochma), si raccolgono intomo al suo tavolo {Hassadim) ed egli co- 
manda sui suoi nemici (forze impure) e qualunque sia il suo desiderio, 
egli lo riceve (perche Ohr Hochma e rivestita di Ohr Hassadimy\ ZAT 
de Bina sono le acque inferiori, situate sotto Chazeh de AA. La Luce e 
occultata ad essi e coloro che ricevono da loro devono amare il Creatore 
eon Pamore chiamato “anche se Egli gli toglie Panima”. 

Esistono due gradi di amore verso il Creatore. Questo equivale a 
dire che Pamore verso il Creatore non e semplicemente nel desiderio 
e nella decisione delPuomo. Piuttosto, come qualsiasi altro nostro de¬ 
siderio, appare soltanto quando si raggiunge un determinato grado: se 
uno raggiunge il grado di YESHSUT, questo gli permette di amare il 
Creatore “anche se gli toglie Panima”. Comunque un amore ancora piu 
perfetto emerge alPinterno di colui che raggiunge il grado di AVl‘. da 
esso riceve cosi tanta Luce, che il suo amore per il Creatore diventa 
perfetto da entrambi i lati. 

Eppure anche il timore deve essere compreso in entrambi i tipi d a- 
more. Perche al grado di AV1, il timore e necessario in modo da non 
commettere peccati nel momento delPascesa spirituale verso AVl. E 
mentre ci si trova al grado di YESHUT, si deve temere che il cuore 
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SI jndurisca, perche Hochma e Bina corrispondono alPamore e al ti- 
[^ore in uno stato di etema unita. Quindi le proprieta di Bina (timore) 
(levono essere incluse in GAR de Bina (AVI) e anche in ZAT de Bina 

[msvT). 

Soltanto allora Famore sara perfetto su entrambi i lati, in entrambe 
le formę: GAR e ZAT de Bina. L’amore non puó essere perfetto soltan¬ 
to da un lato, ma soltanto se il timore esiste su entrambi i lati, perche 
Hochma (amore) non puó esistere senza Bina (timore). 

Ne consegue che Famore condizionato e il grado di AVI, mentre 
Tamore incondizionato (perfetto) e il grado di YESHSUT. Eppure 
^ESHSUT si trova so\XoAVI. II motivo e che Fuomo riceve prima le Se- 
jirot piu Superiori del suo Partzuf che emerge, nelFordine KHB-ZA-M, 
ma la Luce li penetra nelFordine inverso di NRNHY: prima riceve la 
Sefira Keter eon la Luce di Nefesh e alla fine riceve la Sefira Malchut, 
attraverso la Luce di Yechida che penetra Keter. Per cui, se misuria- 
mo secondo le Sefirot (Kelim), il grado di AVI = GE = K-H (Famore 
condizionato) e piu piccolo del grado di YESHSUT = AHP = B-ZA-M 
(amore incondizionato). 
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204. La terza Miizva consiste nel sapere che esiste un Signore 
Onnipotente che governa il mondo, in modo da unire ció ogni gior- 
nonelle sei estremit^ Superiori, HGT NHY di Zeir Anpin, e unirle 
Delie sei parole della preghiera ^‘Ascolta Israele’% e eon questo indi- 
rizzare i nostri desideri verso Talto. E quindi necessario prolunga- 
re la parola “uno” nelle sei parole ‘^Ascolta, Israele, il Signore e il 
Dostro Creatore, il Signore e uno^\ 

In base alle istruzioni di prolungare la parola “uno”, colui che re- 
cita questo verso dovrebbe pronunciare questa parola come “uuuno”. 
Comunque, owiamente, lo Zohar non allude semplicemente al suono 
che esce dalia nostra bocca, ma piuttosto alle nostre vere e sincere in- 
lenzioni. 

Quello che ci viene detto qui e che bisogna conoscere e compiere 
m'unione. Per cominciare bisogna conoscere i due lati delTamore, y4P/ 
e YESHSUT. A VI sono chiamati “i grandi e magnifici in HassadirrC\ 
mentre YESHSUT e chiamato “il Padrone del Mondo”, perche contiene 
ilgiudizio e la restrizione. 

Una volta che Tuomo ha conseguito entrambi i gradi delPamore, 
meritandosi Tamore perfetto, deve sapere che esiste un grandę Padro¬ 
ne che govema il mondo intero e unire questa conoscenza ogni giomo 
nsando le sei estremita Superiori, cioe i lati, vale a dire elevare MAN a 
de Atzilut e ZON elevera le proprie MAN a YESHSUT. Di conse- 
guenza, ZON e YESHSUT ascenderanno e si uniranno col Partzuf A VI. 
Ouesto Partzuf comune ha sei lati-estremita Superiori, perche tutti ri- 
'estano VAK, le sei Sefirot di AA inferiori. 

Grazie a questa unione, YESHSUT ascende sopra il Parsa de AA, dal 
posto della Peh fino al Chazeh, il luogo delle Acque Superiori. Questo e 
fisso d\AVI, il luogo in cui la Luce si rivela. Ouando YESHSUT 
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e riempito eon questa Luce, la passa a ZON^ che a sua volta la passa ai 
mondi inferiori, portando alla nvelazione di Ohr Hassadim in tutti i 
mondi. E questo il segreto delPunione di “Ascolta, Israele”. 

Le sei parole: “Ascolta, Israele, il Signore e il nostro Creatore i| 
Signore e Uno” costituiscono i sei lati di ZOA, che devono essere uniti 
in modo da unirli ai sei lati Superiori, cioe AVI q YESHSUT. E 1’uomo 
deve indirizzare le proprie intenzioni e NRN verso Palto, in modo che 
anch’essi si uniranno eon Tunione Superiore, proprio come MAN. 

Per ottenere Tunione in VAK de ZA, nei suoi sei lati, la parola “uno” 
deve essere prolungata, il che vuol dire ricevere Ohr Hochma alPin- 
temo di essa, perche Ohr Hochma scende da Ein Sof (infinito) al VAK 
Superiore, cioe AVl q YESHSUT, e unisce VAK de ZA eon la Luce di 
Ein Sof. Questo perche la Gematria (il valore numerico) della parola 
ebraica Echad (uno) e Aleph + Chet + Dalet =1+8 + 4=13 che indica 
la ricezione di Ohr Hochma. 

Quindi, mentre si pronuncia la parola “uno” si dovrebbe avere Tin- 
tenzione di attrarre Ohr Hochma verso VAK de ZA. Comunque, questa 
unione manca delPintenzione di ricevere la Luce di GAR in ZA, ma solo 
per ingrandire il proprio VAK attraverso 1’unione col VAK Superiore e 
per ricevere VAK de Gadlut. 

205. E quindi scritto: ^^Che le acque sotto i Cieli siano raccolte 
in un unico luogo*\ Questo significa che tutti i gradi sotto i Cieli 
saranno riuniti in un unico luogo, per diventare perfetti nelle sei 
estremitś. Qui il timore dev’essere connesso alPunione delle parole 
‘^Ascolta Israele’’ mediante 1’allunganiiento della pronuncia della 
lettera Dalet nella parola Echad, E per questo che la lettera Dalet 
nella parola Echad e scritta piu grandę delle altre. E scritto “che 
appaia la terraferma”, per far si che la lettera Dalet (che indica la 
terraferma) sia connessa a questa unione. 

Come e gia stato spiegato, Tunione contenuta nelle parole “Ascolta, 
Israele” si riferisce alla ricezione di Gadlut da VAK. Questo e perche 
“un luogo” indica VAK Superiore dove la Luce di Ein 5o/brilla alPin- 
temo di Ohr Hochma, sotto i Cieli {Bina), verso la terra {ZA). Le parole 
“in un unico luogo” implicano Tunione di tutti e sei i lati Superion e 
inferiori, in modo che i Partzufim inferiori riceveranno Ohr Hochma e 
si uniranno eon VAK de ZA. ma solo come VAK de Gadlut. 
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Come abbiamo gia chiarito, esistono due tipi di timore e due tipi 
(jiamore: ii timore e Tamore Superiori sono chiamati AVI, mentre il 
(jfnore e Tamore inferiori sono chiamati YESHSUT. Tuttavia, si puó 
flggiungere la perfezione soltanto quando si riesce a raggiungere en- 
(rambi questi gradi insieme. In YESHSUT la Luce e occultata, in modo 
chepossa essere rivelato Tamore di tipo inferiore (“anche se Lui mi 
toglie Fanima”). Ma anche in questo caso, il timore deve aggrapparsi 
airamore e prevenire Tindurimento del cuore; soltanto allora ci si rive- 
la Tamore perfetto, ci si fonde eon AVI q YESHSUT e si riceve il bene 
jojnpleto del Creatore. 

NelFunione di “Ascolta, Israele” e dopo che ZON ascendono e si 
uniscono eon le loro proprieta nei sei lati Superiori per ricevere al loro 
interno il “Grandę Amore” nella parola “uno”, essi ricevono la Luce 
creata il primo giomo della creazione, della quale e scritto: “E il Crea¬ 
tore disse ‘Sia la Luce’” (Genesi, 1:3). 

E a tutta questa unione occorre connettere il timore, poiche deve 
rivelare e ricevere la Luce che e stata deliberatamente occultata in 
YESHSUT, per poter unire Tamore e il timore inferiore, perche essi non 
possono ancora essere ritenuti perfetti. 

Viene quindi detto, che e necessario allungare la pronuncia di Dalet 
nella parola Echad (uno) quando si recita la preghiera ''Shema Israel, 
kdonay Eloheinu, Adonay EchaE>-D-Dr (Ascolta, Israele, il Signore 
ul nostro Creatore, il Signore e Uno). In questo caso, la lettera Dalet e 
scritta in caratteri grandi. Questo perche le lettere grandi si riferiscono 
a Tvuna e la Dalet grandę nella parola Echad indica che il suo posto e 
in Tvuna e che li la Luce e occultata. Attraendola, owiamente non me¬ 
dianie la pronuncia, ma tramite Tazione spirituale, Tuomo unisce il suo 
occultamento eon il timore e Tamore inferiori. 

E LA TERRAFERMA APPARYE significa che non esiste perfezione nel 
timore e nelFamore Superiori espressi nelle sei parole della preghiera 
“Ascolta, Israele” eon Taiuto della parola “uno”. Queste parole corri- 
spondono alle parole “Sia la Luce”, fino a quando al di sotto non sia 
conseguita Punione delLamore e del timore. Questa unione e rivelata 
nella Luce che e occultata in Tvuna, indicata dalia lettera Dalet (D) 
nella parola Echad. 

Quindi dopo che LE acque si raccolsero in un unico luogo, 
die indica la discesa di Ohr Hochma nelle sei parti di ZA, LA TERRA- 
ferma APPARYE. Essa indica la lettera Dalet nella parola Echad, che 
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dovrebbe essere pronunciata eon un prolungamento (spirituale) eon lo 
scopo di trasfonmarla in terra, attraverso roccultamento della Luce. 

Tutto ąuesto e essenziale per unire la D, Tvuna, eon A VI, ehe porta 
alla diseesa della Luee a VAK de ZON, in modo ehe Tamore possa es¬ 
sere reso perfetto. 

206. Dopo che Malchut si unisce eon ZA in Alto (in VAK de ZON), 
devono ora unirsi al di sotto, nelle masse, ciod in tutti i sei lati di 
Malchuu nelle parole Baruch shem KYOD malchuto leolam vaei) 
(Sia benedetto il grandę nome del Suo regno d’eternitś in eterniU), 
il quale contiene sei altre parole di unione. £ poi, quello che era ter- 
raferma, diyerr^ terra fertile, producendo frutti e piante. 

In seguito al eonseguimento delFunione Superiore, ąuando la lettera 
Dalet nella parola Echad diventa intera al Di Sopra, in AVI, e essen¬ 
ziale unire Dalet nella parola Echad al di sotto, in VAK, nei sei lati di 
Nukva de ZA (Rachele) che si trova da Chazeh de ZA e sotto. In Rachele 
sono incluse tutte le 600.000 anime di Israele, chiamate “gli abitanti di 
Nukvd\ 

Dopo che ZA si unisce nella Luce d\AVIc di lui e rivelato Tocculta- 
mento di Tvuna (nelle parole LA TERRAFERMA APPARYE o nella lettera 
Dalet), Nukva dev’essere riempita di ąueste due rivelazioni. Questo e 
indicato da sei parole, Baruch shem kvod malchuto leolam vaed 
che corrispondono alle sei Sefirot HGTNHY di Nukva. 

E gia stato spiegato che la Luce fu occultata per rivelare entram- 
bi i lati delLamore: il bene e il małe. Eppure nessun lato delPamore, 
ąuello benevolo o ąuello maligno, puó essere rivelato attfaverso Toc- 
cultamento, ma solo attraverso la rivelazione del giudizio. Prima della 
rivelazione del giudizio, la lettera Dalet, nella parola Echad, era LA 
TERRAFERMA, totalmente inutile. Questo e perche essa era emersa dalia 
Luce a causa delLoccultamento. Da essa era assente perfino il timore di 
unire nel timore e nelLamore inferiori, che completa il timore e Tamore 
Superiori, perche il giudizio che rivela il timore e Tamore inferiori non 
era ancora stato rivelato. 

Severita e giudizio sono situati nelle gambę del Partzuf Leah, che 
sono incluse nella Rosh del Par/zi{/'Rachele. ZA ha due Nukvaot (plura- 
le di Nukva): Leah, sopra il suo Chazeh, e Rachele, sotto il suo Chazeh. 
Le gambę di Leah finiscono al Chazeh deZAt lambiscono la Rosh di 
Rachele. 
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Parsa 
Machsom 

Siccome severita e giudizio sono localizzati alla fine delle gambę 
k\PartzufLeah, ąuesto influisce solo sul Par/zw/Rachele, poiche ogni 
proprieta spirituale agisce solo dal luogo della sua manifestazione in 
giii. Quindi, Toccultamento nelPamore e nel timore inferiore si manife- 
sla solo nel luogo in Rachele dove si manifestano la forza della severita 
edel giudizio. 

Prima della rivelazione del giudizio, la lettera Dalet nella parola 
Echad era la terraferma, un luogo inadatto alla vita. Ora, dopo la di- 
scesa del Rachele in VAK, sotto Chazeh de Z4, la terraferma 

diviene fertile, adatta alTinsediamento e alla coltivazione dei frutti. In 
altre parole, furono rivelati al suo interno Tamore e il timore inferiori, 
in completezza e perfezione. Ed essi completarono Tamore e il timore 
Superiori, in modo che tutto fosse perfetto da entrambi i lati, perche e 

allora che viene rivelata tutta la benevolenza \nAVI. 

/ 

E quindi detto, IL Creatore chiamó la terraferma terra, 
Eretz (il termine Eretz deriva da Ratzon, desiderio) perche e la proprie- 
la della lettera Dalet nella parola Echad nelle sei Sefirot (lati) di Nukva 
de ZA (dove la proprieta di severita e di giudizio e gia rivelata). La let¬ 
tera Dalet che si trovó in TERRAFERMA e rese la sua proprieta inanimata 
e inadatta alla vita, diventa Terra in Nukva de ZA (come conseguenza 
di uno Z/vMg eon ZA), Ora puó essere insediata e coltivata; ąuindi il 
Creatore la chiamó “terra”. 


Mondo dl Atzilut 

Atik ~ 

AA 

AVI 


YESHSUT 


Nukvaot di ZA 

ZA 

Leah: Testa 

Testa 

Corpo 

Bocca 

Gambę 

Petto 

Rachel: Testa 

Petto 

Corpo 

Gambę 

Gambę 

Piedi 


Mondi di BYA 


Nostro mondo 
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207. E scritto, E IL Creatore chiamó la terraferma Ter¬ 
ra. Questo si riferisce alla stessa unione di sotto, eon le parole. Su 
BENEDETTO IL Suo GRANDĘ NOME PER SEMPRE, quando la terra, 
chiamata ^^desiderio” divenne quello che doveva essere. Perchć la 
parola “terra” {Eretz) significa desiderio {Ratzon), Perció Pespres- 
sione era błono appare due volte il terzo giorno della creazione: 
una per Punione Superiore e una per quella inferiore. Perchć Mal~ 
chut si unisce eon entrambi i lati di ZAi eon VAK de ZA e eon la sua 
propria VAK. Da allora, la terra produce vegetali, perchć e stata 
corretta per produrre alberi fruttiferi. 

L’unione Superiore (descritta dalie parole LE ACQUE SI RACCOLSE* 
RO IN UN UNICO LUOGO) passa la Luce che fu creata il primo giorno di 
creazione dalPAlto verso il basso, dai sei lati Superiori ći\AVl 2 i VAKde 
ZA. Questo e chiamato dalia prima parola, ERA BUONO, pronunciata dal 
Creatore il terzo giorno della creazione. 

E poi awiene Punione inferiore indicata dal verso SlA benedetto 
IL Suo NOME PER SEMPRE. Questo significa che la lettera Dalet nella 
parola Echad ottiene la perfezione solo dai sei lati di Nukva, come de- 
scritto nei versi E IL CREATORE CHIAMÓ LA TERRAFERMA TERRA e LA 
TERRA PRODURRA YEGETALI, perche in VAK de Nukva, LA terrafer¬ 
ma divenne la terra, producendo frutti. 

Per quanto riguarda Punione di VAK de Nukva, il Creatore disse ERA 
BUONO per la seconda volta il terzo giorno della creazione. Ne consegue 
che ąuando ERA BUONO fu detto la prima volta, si riferiva alPunione 
Superiore. E la seconda volta si riferiva a ąuella inferiore. Grazie alPu¬ 
nione inferiore, entrambi i lati delPamore raggiunsero la perfezione e la 
Luce di A VI discese a VAK de Nukva e produsse i frutti per le 600.000 
anime di Israele che vivono in essa. 
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208. La quarta Mitzva consiste nel sapere che HaYaYaH (il Cre- 
atore) e Elokim (il Signore), come e scritto; Sappi oggi e ritieni 
BENE IN CUOR TUO CHE HaYaYaH (IL CREATORE) E ELOKIM (IL 
Signore). Cioe il nome Elokim e incluso nel nome HaYaYaH e non 
esistono distinzioni tra di loro. 

HaYaYaH e ZA ed Elokim e Nukva de ZA. E essenziale unire ZA eon 
}lukva^ rendendo simili le loro proprieta, in modo che non ci sia distin- 
zione tra loro. E quindi il nome Elokim di Nukva sara incluso nel nome 
HaYaYaH di ZA, in modo che Nukva stessa diverra come HaYaYaH. 

Questa unione significa la ricezione di Ohr Hochma (GAR) in ZON, 
perche Tunione indicata dalie parole ASCOLTA, Israele e la ricezione 
della Luce di VAK daAYI in ZON. L’unione in ąuestione e la ricezione 
hAYl in ZON della Luce di GAR {Hochma). Non e possibile ricevere 
ungrado tutto intero: prima si riceve VAK e solo dopo si riceve GAR. 

209. Quindi ć scritto: ^^Che le Stelle nel Cielo brillino sulla ter- 
ra”. Questo significa che entrambi i nomi HaYaYaH ed ELOKIM 
sono un^unica cosa. In questo modo Malchut (Elokim) dovrebbe 
congiungersi eon il nome HaYaYaH {ZA), La Luce nera {Malchut) 
eon la Luce bianca {ZA\ come un’unica cosa, senza distinzione. La 
Duvola bianca di giorno {ZA) eon il pilastro dl fuoco di notte {Mal- 
diut); la proprieta del giorno {ZA) si congiunge eon la proprieta 
della notte {Malchut)^ in modo che essi brillino come un’unica Stella. 

Hukva e chiamata una “stella piccola”. In principio c’erano due stel- 

2.A e Malchut, entrambe delle stesse dimensioni. Ma la luna {MaU 
si lamentó del fatto che due Stelle non possono usare la stessa 
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corona (fonte di Luce). La risposta del Creatore a Malchut fu: “Vai e 
diminuisciti” {Talmud, Hulin, 60:2). 

Di conseguenza, le nove Sefirot inferiori di Malchut discesero sotto 
il Parsa al mondo di Beria, e nel mondo di Atzilut rimase solamente 
una Sefira, Keter de Malchut. II compito dei giusti e di elevare le nove 
Sefirot inferiori di Malchut dal mondo di Beria al livello di ZA, per 
correggere la sua distinzione da ZA, cioe crescere e diventare ancora 
una volta uguale a ZA, in modo che possa compiere uno Zivug faccia a 
faccia eon ZA. Quindi dovranno correggere la separazione di Malchut 
da ZA che ha avuto origine dalia lamentela della luna. 

La luna si lamentó perche non era in grado di ricevere la Luce diret- 
tamente da Ima, ma solamente tramite ZA. Quindi il Creatore diede il 
Suo consiglio: “Diminuisciti fino a un punto {Sefira Keter) e abbassa le 
nove Sefirot da Hochma a Malchut sotto il Parsa. Poi, tramite Tunione 
di “Ascolta Israele”, ricostituisci Malchut in VAK, nelLunione inferiore 
di “Sia benedetto il Suo nome d’etemita in etemita”, perche il potere 
del giudizio al suo interno corregge la lettera Dalet nel la parola Echad, 
trasformando la TERRAFERMA nella TERRA, produttrice di frutti, 

Quindi, ora il punto nero di Malchut che causó la sua caduta, diven- 
ne importante quanto la Luce, perche e esattamente la severita del giu¬ 
dizio che costituisce la lettera Dalet nella parola Echad e la trasforma 
in una produttrice di frutti. E se Malchut non avesse avuto questo potere 
di giudizio, la lettera Dalet nella parola Echad {Tvuna) sarebbe rimasta 
nella TERRAFERMA. Quindi, quando la luce si espande dentro di lei, il 
potere del giudizio e della restrizione diventa ancora piu importante 
della Luce stessa, perche diventa la causa, la fonte della Luce di VAK, 
Ohr Hassadim. 

Quindi e ora possibile ricevere Ohr Hochma in VAK de Malchut, 
mentre si eleva ZON ad AVI. Per ora, proprio come ZA, Nukva puó 
unirsi eon AVI nelle sue proprieta. Questo era alla base della sua lamen¬ 
tela precedente, in quanto il potere restrittivo della Luce dentro di lei si 
trasformó nella causa della diffusione della Luce. Quindi, ZA e Malchut 
sono considerati un unico intero: ognuno di essi costituisce per Taltro la 
fonte della Luce, mentre precedentemente Malchut era completamente 
dipendente da Z4 e quindi si sentiva umiliata. 

Come conseguenza delPunione tra ZA e Nukva \nAVI, ZA si connet- 
te ad e Nukva a Ima. ZA si trasforma in una nube bianca nella luce 
del giomo e Nukva si trasforma in un pilastro di fiioco nella Luce della 
notte, cioe le proprieta del giomo e della notte si fondono in un’unica 
proprieta, come e scritto: COSI FU SERA, POI FU MATTINA E FU IL PRIMO 
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CIORNO. Insieme esse illuminano la terra e coloro che abitano Nukva 
nei mondi d\BYA. 


210. Questo e il peccato del serpente primordiale che unisce sot- 
to ma separa Sopra, causando quindi ció che ha causato al mondo. 
Ció che dovrebbe essere unito Sopra, dovrebbe essere separato sot- 
( 0 . La Luce nera, che h MalchuU dovrebbe essere unita Sopra eon 

in un singolo intero per poi separarlo dal “lato maligno’’. 

L’unione e il riempimento di ZON eon Ohr Hochma, ha luogo solo 
quando essi ascendono ad AVI^ sopra Chazeh de AA^ dove ZA si con- 
giunge diAAbaę, Nukva si congiunge a Ima. Di conseguenza si uniscono 
i ZA passa Ohr Hochma a Malchut. Comunąue nel luogo permanente 
di ZON, sotto Chazeh de AA, essi non possono formare un’unione e 
lasciare che Nukva riceva Ohr Hochma . 

E esattamente ąuesto che ha provocato il peccato di Adamo e 
ha permesso al Serpente di portare la morte nel mondo (causare la 
scomparsa di Ohr Hochma da Malchut), costringendo Adamo e Chava 
(Eva) a compiere uno Zivug (unione) nel luogo permanente di ZON, 
sotto Chazeh de AA. Di conseguenza, lo Zivug Superiore si e fermato 
\nAVI, quando ZA aveva cominciato a passare Ohr Hochma AdiAVl giu 
a Malchut. 

Quindi tutte le parti (anime) di Malchut esistenti al mondo, cessa- 
rono di ricevere Ohr Hochma da A VI. Questo e considerato la morte, 
perche appena a ZON si awicinano le forze impure per attirare la loro 
Ohr Hochma, AVI termina immediatamente il loro Zivug per il benefi- 
ciodi ZON, per impedire alle forze impure di aggrapparsi a ZON. E non 
appena Ohr Hochma parte da ZON, la forza impura li lascia immedia¬ 
tamente, perche essa si awicina a ZON eon Tunico scopo di nutrirsi di 
Ohr Hochma. 

Ciononostante, dopo essere stata in Ima e aver ricevuto Ohr Hoch- 
fna, Malchut scende alla propria postazione permanente e passa ąuesta 
Luce alle anime dei giusti, chiamati “gli abitanti di MalchuC. Ella li 
unisce tramite requivalenza delle loro proprieta, perche nelFassenza di 
unione eon ZA sotto, Malchut li conduce lontani dal lato maligno e le 
forze impure non possono ricevere da lei. 

211. Nonostante ció, e necessario sapere che Elokim e HaVaYaH 
sono una cosa sola, senza distinzione. HaVaYaHh Elokim. Se l’uomo 
so che tutto ó uno e non causa alcuna separazione, allora anche le 
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forze impure opposte spariscono dal mondo, invece di scendere al 
di sotto. 

Anche se esiste il timore che awerra uno Zivug in ZON nel loro 
posto di sotto, questo non causa la cessazione dell’aspirazione a uno 
Zivug di Sopra, in AVL Per di piu, occorre comprendere che HaYaYaH 
e Elokim e ció e conseguito unendo ZA eon Nukva. E se Tuomo eleva 
la propria MAN^ causando cosi a ZON di ascendere SidAYIc unirsi li, le 
forze impure vengono completamente rigettate dalia Luce, si indeboli- 
scono e infine spariscono dal mondo. 

212.11 segreto dietro la parola Me*oroU che consiste delle parole 
Mavet (morte) e Ohr (luce) e che le forze impure seguono la sapien> 
za, la comprensione e il pensiero. E questa e la Luce, che e opposta 
alla morte {Mavet\ perche la Luce {Ohr) e dentro la morte {MaveU 
scritto Me*ot) nella parola ME*ohrOT, Questo allude al fatto che 
la Luce separa la morte, ma quando la Luce sparisce, le lettere si 
uniscono e formano la parola “morte^\ 

Le forze impure seguono la ragione (sapienza, comprensione e pen¬ 
siero). La ragione significa “Luce” e la forza impura e la “morte”, dove 
la Luce collega le lettere, mentre la morte le separa. 

Ecco la spiegazione di questo fatto: il potere della restrizione in 
Małchut e la fonte delLemersione delle forze impure. Siccome ZON 
sono uniti ad AVI per ricevere la Luce di VAK e GARy il potere di re¬ 
strizione in Malchut si e trasformato in Luce tramite la ricezione della 
Luce di VAK nelPunione di sotto. Allora, esso ascende ancora una volta 
adAYI Q Malchut si fonde eon ZA al grado di AVI. 

Questa unione di Sopra e indicata dalia parola Me 'orot = Ohr + Ma- 
vet. Come conseguenza della discesa della Luce di YAK e GAR a Nukva 
nelLunione eon ZA al livello di AYly il potere di restrizione in Malchut 
diventa Luce e tutte le forze impure che furono create da questa restri¬ 
zione spariscono, perche la loro radice diventa Luce. Di conseguenza, 
le lettere della parola Mavet delle forze impure spariscono e al loro 
posto appaiono le parole Me 'ohrot Ohr. 

213. Chava (£va) comincid eon queste lettere e porto il małe al 
mondo. Come ^ scritto, la donna VIDE che era bene riportare indie- 
tro le lettere della parola Me*ohroL Da li, prese le lettere Vav~Tav- 
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Keish-Aleph, lasciando solamente le lettere Mem e Vav. E queste 
ultimę portarono eon loro la lettera 7av, formando quindi la parola 
f 4 em-y<i^Tav {Mavety morte) e portarono la morte al mondo. 

Grazie airunione delle lettere nella parola Meohrot, indicando la 
ricezione di Ohr Hochma in ZOiVneirunione di ZON d\ Sopra, la Luce 
ricevuta separa le lettere di Mavet in AVI, perche brilla dentro di essi 
e forma una nuova combinazione delle lettere Me 'ohrot. E se ZON 
formano un’unione di sotto, nella loro posizione permanente, la Luce 
scompare dalia combinazione delle lettere Me 'ohrot e rimane la parola 
Mavet (morte). 

E LA DONNA viDE CHE l’albero ERA BUONO (Genesi, 3:6). L’equi- 
valente ebraico per le parole “e vide” e Vetir 'e = Vav-Tav-Reish-Aleph. 
Queste sono le lettere che partono dalia parola Me'ohrot (stelle), la¬ 
sciando solo Mem-Vav. Esse uniscono la lettera Tav {Nukva delle forze 
impure) e formano la parola Mavet, il nome del Klipot. 

Chava (Eva) condusse ąueste lettere dalia parola Me 'ohrot, owero 
segui il consiglio del serpente di unire ZON nel loro posto inferiore, 
Facendo ció, violó Tunione sacra delle lettere nella parola Me’ohrot, 
perche Tunione di ZON sotto causa immediatamente la separazione di 
AVlt\a, parola Me 'ohrot in Ohr (Luce) e Mavet (morte). 

Le forze impure, chiamate “morte”, contengono una parte maschile, 
chiamata Sam, e una parte femminile chiamata Liłit. La lettera Mem e la 
parte maschile della parola MaveT, chiamata Sam. E la lettera Tav e la 
sua parte femminile, chiamata Lilit. Quindi c’era uno Zivug tra le parti 
femminili e maschili, le lettere Mem, Tav e Yesod (Vav), formando la 
parola MaVeT, come il nome della forza impura. 

Questo e il significato delLapparizione del serpente davanti a Chava 
e il trasferimento delLimpurita dal serpente a Chava. Poiche ella se¬ 
gui il suo consiglio, entró in lei la lettera Tav, separando la parola Ohr 
(Luce) e unendo le lettere formando la parola Vetir 'e (E VIDE). Quindi 
apparve la parte maschile della forza impura {Mem-Vav) e compi uno 
Img eon Tav, che gia esisteva in Chava; quindi nel mondo apparve la 
me(MaVeT). 

214. E guarda: disse Rabbi Elazar: “Padre mio, ho imparato che 
dopo che Chava (Eva) ha rimosso le lettere VeTiR*E dalia parola 
^e'ohrot, le lettere Mem e Vav non sono rimaste. Solo la lettera 
^ rimasta, perchć la lettera Vav, che e la lettera della vita, e 
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diveDtata morte. Questo ć awenuto perchć ha unito la lettera Tav 
a se stessa, formando cosi la parola MaVeT, Egli rispose: ^*Sii tu 
benedetto, figlio mio!”. 

Rabbi Elazar rispose che la lettera Mem rimaneva da sola, senza la 
lettera Vav, perche Vav indica Yesod, mentre a Sam (la parte maschile 
delle forze impure) manca Yesod; quindi e scritto che e incapace di 
procreare figli, proprio come un uomo castrato. La lettera Vav indica 
Yesod, il luogo di uno Zivug, Tunione delle parti maschili e femminili 
di ZON. La lettera Vav indica sempre la vita, Yesod delle forze pure, lo 
Zivug delle quali produce i frutti, perche viene compiuto sullo schermo 
che si trova in Yesod. 

Qui, la lettera pura Vav diventa impura e si trasforma in Yesod della 
forza impura, MaVeT. Dopo che Vav ha ricevuto da Yesod ćitWę, forze 
pure, si unisce in uno Zivug eon Tav e cosi si forma la parola MaVeT. 
Questo e esattamente il peccato di Adamo, che contaminó la Vav pura. 
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215. La qumta Mitzva, E scritto: Producano le acqiie ani- 
mali IN ABBONDANZA (Genesi, 1:20). Questo verso contiene tre 
!ifitzvot. La prima e di studiare la Torah, la seconda e di procreare 
e moltiplicarsi e la terza e di rimuovere il prepuzio Pottayo giorno. 
Ed e necessario studiare la Torah tutti questi giorni, ogni momento, 
per correggere la propria anima e il proprio spirito. 

Le prime ąuattro Mitzvot precedenti hanno origine nei primi quattro 
giomi della creazione e sono intese per la correzione dei gradi H-B- 
IA-M<\ę\ mondo di Ałzilut. 

La Prima Mitzva deriva dalia parola Bereshit {Bina, timore del 
Grandę e Potente Creatore, che govema su tutto), riferendosi solamente 
a GAR de Bina, situato in A VI. La posizione d\ AVI t dalia Peh al Cha- 
leh de AA, Yod del nome HaYaYaH. 

La Seconda Mitzva deriva dalie parole SIA LA LUCE e significa la 
correzione di ZAT de Bina (detto Yeshsut) situato dal Chazeh al Tabur 
de AA, cioe sotto il suo Parsa. Comunąue, ąuando e detto SIA LA LUCE, 
questo significa che Yeshsut e asceso e si e unito eon A VI, formando un 
PartzufeA di sopra del Chazeh de AA. E da li ascesero alla Rosh de AA. 

Tale stato (grado) e chiamato “Grandę amore”, indicato dalia prima 
lettera {Hey) del nome HaYaYaH: Yod-Hey~Vav-Hey e la Luce passa 
da lui a ZON. Comunąue ZON non possono ricevere Ohr Hochma da 
AVl, perche essi sono GAR de Bina e rimarranno sempre solo eon Ohr 
^assadim, privi di volonta di ricevere e ąuindi da li deriva il loro nome 
“timore”. 

Comunąue ZON ricevono Ohr Hochma da ZAT de Bina (YESHSUT) 
che ascesero sopra il Parsa de AA detto “Grandę amore”. Ciononostan- 
te, Yeshsut che si trovano sotto il Parsa de AA, non possono passare 
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Ohr Hochma a Z4, perche dentro di essi Ohr Hochma e occultata. In 
piu la loro Tvuna e chiamata LA TERRAf^ERMA. 

La Terza Mitzva ha origine dalie due Stelle create il terzo giomo 
della creazione, delle quali viene scritto: Sl RIUNISCANO LE ACOUE che 
SONO AL Dl SOTTO DEL CIELO IN UN SOL LUOGO, S'j CHE APPAIA LA TER- 
RAFERMA... e CHE LA TERRA FACCIA CRESCERE L’ERBA. Questa MitZVQ 
e intesa per la correzione di VAK de ZON, del quale Punione di Sopra 
deriva dal verso: CHE LE ACQUE, riferendosi a ZA, mentre Tunione di 
sotto deriva dal verso CHE LA TERRA FACCIA CRESCERE l’erba, riferen¬ 
dosi a VAK de Nukva. 

La Quarta Mitzva deriva dal verso SIANO LE STELLE ed e inteso 
per la correzione di GAR in ZA e Malchut. Quindi, tutte le correzioni 
necessarie per/tP/, YESHSUTę ZON deAtzilut hanno gia avuto luogo nei 
primi quattro giomi della creazione. ZON ha ricevuto GAR (Ohr Hoch¬ 
ma) e, essendo di altezza uguale, puó ora compiere uno Zivug faccia a 
faccia. Quindi, le altre Mitzvot sono intese per questo Zivug di ZON. 

La Quinta Mitzva e Producano le acque animali in abbon- 
DANZA. Ora c’e la necessita di portare ZON a uno Zivug faccia a faccia 
perfetto, cioe (i) ricevere Ohr Neshama su questo Zivug, in modo che 
anche Adam, Tuomo stesso, riceva questa Luce e compia uno Zivug 
puro e sacro, ottenuto dagli sforzi delPuomo nello studio della Torak, 
(ii) generare anime sacre; (iii) correggere il sacro patto attraverso la 
circoncisione e il rifiuto. 

Gli sforzi delPuomo sono dovuti al fatto che egli studia la Torah, 
anche se e consapevole del fatto che non la consegue (non riceve niente 
nei propri desideri corretti, nel Guf, corpo). Egli pronuncia solamente 
le parole eon la sua “bocca” (non ancora in grado di ricevere la Luce, 
Torah, nel proprio corpo per il bene del Creatore), ma di conseguenza 
egli ottiene Ohr Nefesh. 

Gli sforzi delPuomo dovrebbero corrispondere alla sua prontezza 
a farę tutto ció che e in suo potere per raggiungere e comprendere la 
Torah, che lo porti a raggiungere Ohr Ruach. Comunque non deve li- 
mitarsi a questi conseguimenti, ma piuttosto moltiplicare i propri sforzi 
per raggiungere Ohr Neshama. Quindi, ogni giomo deve aspirare a cor¬ 
reggere il proprio Nefesh e Ruach, e aumentandoli ottenere Neshama. 

216. Poichć Tuomo si impegna nello studio della Torah, egli cor- 
regge Paltra anima sacra, come ^ scritto, animali in abbondaNZA 
riferendosi alFanima sacra che dona la vita, Malchut Perchć quan- 
do Tuomo non studia la Torah, gli manca Panima sacra e la sa- 
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cralita che scende dall’Alto. Al contrario, quando studia la Torah, 
merita la Luce, proprio come gli angeli sacri. 

f^uha de ZA, che compie uno Zivug faccia a face i a eon ZA nello 
siato di Gadlut, e detto “vivente”, per cui ZA e chiamato “L’Albero 
della Vita”. Di conseguenza, Nukva e chiamata “Vita’\ Elevando MAN 
durante lo studio della Torah per il bene del Creatore, Tuomo provoca 
ii compimento di uno Złvug da parte di ZON e da lui riceve Ohr Nefesh. 
Ese non studia la Torah per il bene del Creatore, non puó raggiungere 
neanche Ohr Nefesh, perche egli non riesce a compiere lo Zivug del 
Creatore eon la Shechina. E uno Zivug puó essere ottenuto solo elevan- 
\oMAN. 

E quindi scritto PRODUCANO LE ACQUE ANIMALI IN ABBONDANZA, 
perche la Torah e chiamata “acqua’\ Se Tuomo eleva MAN eon Taiuto 
della Torah, merita Ohr Nefesh (spirito sacro) da Ohr Haya (Vita). In 
piii lui si unisce eon il Creatore solo dopo aver ottenuto da HAYA (vita 
sacra Superiore) Nefesh, Ruach e Neshama. Egli unisce Ohr Nefesh 
eon Ohr Ruach, Ohr Ruach eon Ohr Neshama e Ohr Neshama eon il 
Creatore. 

217. E scritto: “Gli Angeli del Creatore Lo benediranno”. Que- 
sto $i riferisce a coloro che studiano la Torah e loro si chiamano i 
Suoi angeli sulla terra. E anche scritto V0LIN0 GLI uccelli SO- 
PRA LA TERRA. Questo si riferisce a ąuesto mondo. Comunque nel 
mondo a venire, come e detto, il Creatore creer^ loro delle ali come 
quelle di un’aquila, in modo che essi possano alzarsi in volo per il 
mondo intero. 

Perche lo Zohar parła di angeli? Perche gli angeli sono forze spiri- 
tuali che adempiono in modo meccanico la volonta del Creatore. Era- 
no spesso paragonati agli animali nel nostro mondo (per esempio a un 
cavallo) che adempiono la volonta delPuomo. Gli angeli sono forze 
spirituali senza liberta o egoismo; ąuindi essi non peccano mai e non 
hanno alcun bisogno della Torah ed e per ąuesto che sono spiritualmen- 
teinanimati, immobili: essi non crescono spiritualmente. 

L’uomo e stato creato in modo tale da chiedersi le motivazioni pri- 
'tia di sYolgere ąualsiasi compito. Al contrario, gli angeli svolgono le 
proprie mansioni anche prima di sentire e capire cosa vuole da loro il 
Creatore, perche sono govemati dai Suoi desideri. Quindi niente impe- 
tlisce loro di adempiere istantaneamente i Suoi desideri. Essi seguono 
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sempre il Creatore, proprio come Tombra segue Puomo. E per questo 
che si dice che essi agiscono ancora prima di sentire. 

L’uomo puó ąuindi agire come un angelo (anche se i suoi desideri 
sono di natura egoistica), se i suoi desideri diventano come quelli degli 
angeli, le cui azioni precedono la loro comprensione (Pascolto). Proprio 
come un angelo, una persona puó adempiere tutti i desideri del Creatore 
prima ancora di esseme consapevole, prima di sentirli e di comprender- 
li, perche segue il Creatore proprio come Tombra segue Puomo. 

Ció puó essere illustrato eon il seguente esempio. Quando un forte 
vento alza la polvere e ce la butta negli occhi, li chiudiamo velocemen- 
te, ancor prima che il cervello e i pensieri sentano e comprendano la 
necessita di farlo: Tazione (chiudere gli occhi) precede il pensiero. 

Anche se il corpo fisico di tale persona esiste insieme a noi, in que- 
sto mondo, il suo corpo spirituale (i desideri) diventa come gli angeli, e 
le sue azióni precedono il suo sentire. Egli non ha bisogno di sentire per 
soddisfare il desiderio del Creatore, ma osserva qualsiasi Młtzva prima 
ancora che la sua mente comprenda ció che sta facendo. Quindi egli e 
ritenuto un angelo. 

Quindi lo Zohar dice che in futuro il Creatore lo dotera di ali, per 
permettergli di alzarsi in volo sopra il mondo intero. Perche fino a quan- 
do Tuomo non ottiene Tanima sacra (Ohr Nefesh, la Luce spirituale piu 
piccola), le forze impure govemeranno su di lui, come disse il profeta; 
“Le anime dei tuoi nemici le lancera via, come dal laccio di una from- 
bola”(Samuele 1,25:29). 

Quindi uno non puó unirsi al Creatore e osservare i Suoi desideri 
{Mitzvot) fino a ąuando non ha acąuisito fede nei nomi del Creatore ed 
e consapevole del fatto che Lui e assolutamente benevolo eon tutti e fa 
solo bene. E se non ha ancora ottenuto Tanima sacra e le forze impure 
govemano ancora su di lui, quando i suoi pensieri voleranno sopra il 
mondo, gli sembrera che il govemo del Creatore non sia cosi benevolo 
come dovrebbe essere secondo i Suoi nomi. Questo suo sentimento por¬ 
ta corruzione ai nomi sacri del Creatore e non riesce a trovare un luogo 
tranquillo per se stesso, non puó avere fede nei Suoi nomi e awicinarsi 
a Lui. 

Quindi, egli macehia se stesso eon tanta impurita che lo porta alla 
mancanza di fede nel Creatore e nei Suoi nomi. Comunque niente di 
tutto ció influenza il livello spirituale; awiene semplicemente perche 
Tuomo non ha ancora ottenuto il reame spirituale e non si sforza a farlo. 

Ma non appena riceve Tanima sacra (Ohr Nefesh\ il suo corpo 
(desideri e pensieri) diventano istantaneamente come gli angeli: le sue 
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j 2 ioni precedono la realizzazione. E scritto di tale persona “e gli uccelli 
voleranno sopra la terra” perche in futuro il Creatore gli dara le ali e lui 
yolera sopra il mondo intero. 

Perche egli vola mentalmente sopra il mondo intero e vede come il 
Creatore lo govema totalmente. Eppure non solo egli non erra quando 
vede la manifestazione di questo govemo, ma riceve la forza di elevare 
incrementare i propri poteri spirituali, anti-egoistici. Guardando 
[utte le formę del govemo del Creatore su questo mondo e vedendo la 
scyerita delle manifestazioni esteme di questo govemo, a questa per¬ 
sona e data Topportunita di chiedere che sia rafforzata la sua fede. E 
grazie a ąuesta fede nelEunione del Creatore nel bene assoluto del Suo 
govemo, eleva MAN e riceve la Luce sempre piu elevata per il bene del 
Creatore. 

218. E scritto a questo proposito yolino degli uccelli sopra 
LA TERRA, perchć la Torah (chiamata le acque) produca anima- 
LiiN ABBONDANZA dal SUO luogo della vita, Malchui, e tutto scende- 
raaldi sotto. Questo e ció di cui parlava Re Davide quando disse: IL 
CREATORE HA CREATO UN CUORE PURO DENTRO DI ME per studiare 

la Torah e UNO spirito sacro e stato rinnoyato dentro di me”. 

Per continuare a spiegare questo testo, lo Zohar paragona la Torah 
airacqua: come le creature viventi emergono dairacqua, cosi la Luce 
della vita scende da Malchut (detta “vita”) nel mondo intero. Questa 
e la Luce che Re Davide chiese al Creatore. Pręgo per avere un cuore 
puro per studiare la Torah ed elevare MAN, perche questo lo avrebbe 
condotto alla ricezione dello spirito sacro di rinnovamento: la forza di 
unirsi ancora di piu col Creatore. 
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219. La sesta Mitzva e di procreare e moltiplicarsi, perche chi 
[o fa trasforma il corso d’acqua, detto Yesod de ZA^ in una fontana 
inesauribile. E il marę, Malchut, sara riempito da tutte le direzioni 
e nuove anime yerranno avanti da quell’albero e una moltitudine 
di forze apparir^ insieme a quelle anime per custodirle. Quindi e 
scritto: producano le acque animali in abbondanza. Questa 
e rimpronta del santo Patto. II corso d^acqua diviene sempre piu 
forte, trasformandosi in un hume e quindi porta in vita sempre piii 
anime. 

Un risYcglio dal basso provoca un risveglio dalFAlto: elevando 
MAN, le preghiere e le richieste degli esseri inferiori di ricevere la forza 
per agire in modo spirituale e altruistico, stimolano uno Zivug dalTAlto 
tra il Creatore e la Shechina. Di conseguenza il corso d’acqua, Yesodde 
ZA, si gonfia d’acqua e discende a Nukva de ZA, colmandola da tutti i 
lati eon il desiderio di risvegliare tutti i mondi (di dare Ohr Hassadim) 
e di produrre nuove anime (passare Ohr Hochma verso il basso, perche 
la nascita e possibile solo in Ohr Hochma). 

Esistono due tipi di Zivugim de ZON. (i) Uno "Zivug di esistenza” 
su Ohr Hassadim, grazie al quale Ohr Hassadim discende per fomire 
alle anime inferiori quello di cui hanno bisogno per la loro esistenza. 
Questo Zivug su Ohr Hassadim da origine anche agli angeli. (ii) Uno 
'Zivug del la nascita” su Ohr Hochma, che porta alla creazione di nuovi 
Partzufim, nuove anime umane. 

Queste nuove anime emergono dalEAlbero (ZA). Tuttavia, anche se 
esse sono chiamate nuove, le anime veramente nuove hanno origine nel 
mondo di Ein Sof (Infinito), mentre queste anime erano gia in Adamo e 
caddero nelle forze impure in seguito al suo peccato. Ora queste anime 
sono risuscitate eon Taiuto delEAlbero della Vita (ZA) e quindi sono 
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dette “nuove anime”. Insieme a loro discende una moltitudine di altre 
forze, le schiere Celesti. Ma le anime completamente nuove discendono 
nel mondo solo dopo che la completa correzione del peccato di Adamo. 

Yesod de ZA t chiamato un “patto” perche noi {Malchut, anime) 
sentiamo e riceviamo da lui tutta la Luce della nostra vita. Costituisce 
la fonte della nostra vita, scendendo verso di noi dalPAlbero della Vita 
{ZA). ZA ascende ad AVI (detto “giardino”), per portar loro le acque e 
riempire Malchut, la sua Nukva. Uno Zivug su VAK {Hassadim) e detto 
ABBONDANZA DI ACQUE e uno Zivug SU GAR {Hochmd) e detto anima- 
Ll VIVENT1. 

220. Un certo numero di uccelli (angeli) che volano sopra il mon- 
do intero entrano in Malchut insieme a quelle anime. Quando un’a* 
nima viene al mondo, la accompagna Tuccello che viene da queiral- 
bero insieme a queiranima. Quanti angeli partono eon ogni anima? 
Due: uno sulla destra e uno sulla sinistra. Se Tanima lo merita, essi 
gli fanno da guardia, come d scritto Poiche Egu dara ai Słoi 
ANGELI LA TUA CUSTODIA. Ma se non lo merita, essi lo riferiscono e 

10 aceusano. Rabbi Pinchas disse: ‘‘Ci sono tre angeli che fanno la 
guardia alPuomo, se egli lo merita, poiche e scritto: SE Ce un an- 
GELO SOPRA DI LUI, UN DIFENSORE, UNO TRA MILLE CHE AWERTE 

L’uoMO. Se c’e un angelo, questo e il primo; UN difensore k 11 
secondo; uno su mille CHE awerte Tuomo k il terzo. 

221. Rabbi Shimon disse: “In tutto, ci sono cinque angeli, perche 

11 verso continua: ‘Esiste uno dopo il datore e altri due; quindi in 
tutto sono cinque’”. Rispose “Non k cosi. ‘U Datore’ si riferisce al 
Creatore Stesso e non a un angelo, perche solo al Creatore e a nes- 
sun altro e permesso di dare”. 

Un certo numero di angeli viene avanti insieme alle anime generate. 
Questi angeli sono chiamati “volatori” o “alzati in volo”. Essi aiutano 
a determinare la scala del merito delle anime o, al contrario, si lamen- 
tano presso il Creatore di queste anime e le spingono verso la scala del 
peccato, che comporta una punizione. Questi angeli volano sul mondo, 
vedono come il Creatore govema su tutto e segnalano tutto questo alfa- 
nima. Se Panima lo merita, promuove se stessa e il mondo intero alla 
scala del merito; altrimenti condanna se stessa e il mondo intero alla 
scala del peccato. 
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Quindi, Rabbi Pinchas non mette in discussione Rabbi Shimon quan- 
do dice che eon un’anima nascono solo due angeli. Piuttosto, egli dice 
che fin quando nelPuomo ci sono solo due angeli, egli non puó deter- 
minare completamente la scala del merito e continua a muoversi tra le 
scalę del peccato (punizione) e del merito (premio). Tuttavia, attraverso 
le buone azioni di una persona, in lui nasce il terzo angelo, che rende ca- 
pace Tuomo di promuovere tutto alla scala del merito, Quindi, solo eon 
Taiuto dei tre angeli egli puó raggiungere la propria correzione. 

222. E colui che si astiene dal procreare e dal moltiplicarsi sminu< 
isce la forma che comprende ogni altra forma, la forma delFuomo, 
causa il prosciugamento del corso d’acqua, Yesod di ZA e danneggia 
il Patto sacro {Yesod di ZA) da tutti i lati. E scritto di tale uomo: 
^Esci e vedi i cadaveri degli uomini che si sono ribellati al Creato- 
re”, owiamente di coloro che trasgrediscono contro di Me. Questo 
edetto del corpo, perchć Tanima non entra mai nello schermo, cioe 
il dominio del Creatore. E tale uomo sara bandito dal mondo. 

Malchut e detta una “forma”, una “proprieta” che contiene tutte le 
altre proprieta, perche da essa hanno origine tutte le formę di NRN dei 
giusti e degli angeli nei tre mondi di BYA. Essi costituiscono tutte le 
schiere e gli eserciti. E coloro che non procreano e non si moltiplicano 
sminuiscono la forma di Malchut e le impediscono di usare tutte le sue 
schiere e i suoi eserciti. Perche eon Taiuto di MAN elevato dagi i esseri 
inferiori, la Luce discende dalTAlto e stimola uno Zivug tra il Creatore 
e la Shechina. Questo Zivug crea NRN, le anime dei giusti e gli angeli 
nei mondi (\\BYA. 

E coloro che impediscono questo Zivug causano il prosciugamento 
del corso d’acqua {Yesod ZA) e fermano il flusso delle sue acque ma- 
schili nella sacra Shechina, Malchut. Cosi facendo danneggiano il patto 
sacro in tutte le sue proprieta, perche ritardano le due parti dello Zivug: 
y^K (su Ohr Hassadim) e GAR (su Ohr Hochma). 

Questo e dovuto al fatto che la Mitzva di procreazione e moltiplica- 
zione sviluppa costantemente Tanima. Di conseguenza, Tuomo scon- 
figge il proprio corpo di continuo, in modo che possa assurgere di nuo- 
vo durante la risurrezione. E colui che si astiene dalia procreazione e 
nioltiplicazione trasforma il proprio corpo in un cadavere, del quale 
c scritto: ESCI E VEDI i cadayeri degli uomini, perche la sua anima 
non Sara in grado di entrare nel dominio del Creatore e unirsi eon Lui. 
Pertanto, egli viene respinto dal mondo a venire. 
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lii. La settima Mitzva prescrive di eseguire la circoncisione Tot- 
tavo giorno e ąuindi eliminare IMmpurita del prepuzio, perche Mal- 
chut costituisce Tottayo grado di tutti i gradi, partendo da Bina. E 
['anima che si alza in volo da lei deve apparire davanti a lei Tottayo 
giorno; ąuindi essa costituisce Tottayo grado. 

Nukva de ZA viene chiamata Haya se si innalza e riyeste Jma-Bina, 
Fottayo grado da Malchut (contando le dieci Sefirot dal basso verso 
Falto). Malchut e ąuindi detta “ottava”, perche ascende otto gradi dal 
proprio posto a ąuello di Bina. E ąuando raggiunge Bina, riceve il nome 
di Haya, proprio come Bina. 

Quindi Panima delTuomo, che nasce in Malchut (che ascese a Bina) 
deve apparire davanti a Malchut in tutte le correzioni appropriate di cir¬ 
concisione, rimozione del prepuzio e awolgimento della pelle rimasta, 
rottavo giorno della sua nascita in Malchut. Questo perche cosi diventa 
chiaro che e un’anima nata da nienfaltro che il grado sacro di Haya. 

Per via della forza della circoncisione e dell’awolgimento, Tanima 
delPuomo si libera della forza impura e Tanima puó ricevere la perfe- 
zione da Ohr Haya. PrODUCANO LE ACQUE IN ABBONDANZA, ąuindi 
Malchut riceve da ZON le acąue maschili Superiori e si riempie di loro. 

224. Diyenta poi chiaro che ii tipo di ąuest^anima e Haya. Cioe 
che appartiene al grado sacro di Haya (Malchut) e non a ąualsiasi 
altro grado. E ąuesto ^ implicito in PRODUCANO le acque in ab- 
bondanza, come h spiegato nel libro di Hanoch, le acąue del seme 
sacro si uniscono nelle proprieta delPanima di Haya. Ed e la pro- 
prieta della lettera łb</, marcata sulla pelle sacra, piu di ąualsiasi 
3ltra marcatura che esiste nel mondo. 
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Grazie alla circoncisione, le acque Superiori maschili riempiono 
Tanima deiruomo nello stesso modo in cui furono ricevute in Nuha 
(chiamata “l’anima di //oya”). II mondo Superiore, detto Bina, e indi- 
cato eon la lettera Yod e il mondo inferiore, Malchut, e indicato eon la 
lettera Hey, la sua proprieta. Comunąue, quando Malchut sale a Bina 
la lettera Hey sparisce da lei e, proprio eome Bina, si trasforma in Yod. 

In modo analogo, attraverso Tosseryazione delPuomo della Mitzva 
della eireoneisione spirituale, la lettera Hey sparisce e proprio eome 
nella Nukva che ascese a Bina, in lui appare invece la proprieta della 
lettera Yod. E se il corpo delEuomo assume la proprieta di Yod, egli puó 
ricevere da Nukva Tanima di Haya. 

225. II verso yolino gli uccelli sopra la terra, si riferisce a 
Elia, che vola per il mondo intero in ąuattro voli per essere presente 
nel luogo in cui e fatto il Patto Sacro. E deve essere preparata una 
sedia per lui e deve essere detto ad alta voce QUESTA e la sedia di 
Elia. Perche se questo non awiene, egli non apparir^ in quel luogo. 

Gli angeli hanno origine da Ayi\ quindi essi rimangono esclusiva- 
mente nel cielo e consistono di HGT NHY. Quindi, quando appaiono in 
questo mondo per compiere le loro mansioni, si dice che compiono sei 
voli, perche si rivestono delle sei Sefirot. 

Comunque, Elia deriva da Malchut (non da ^ F/) e quindi e costan- 
temente connesso alla terra. E poiche Malchut contiene solo ąuattro 
Sefirot de ZA, vista la sua posizione parallela alle Sefirot TNHY (Tiffe- 
ret-Netzah-Hod~Yesod, pronunciato Tanhi) da Chazeh de ZA in giu, e 
scritto che Elia compie quattro voli, rivestendosi delle Sefirot TNHY. 

In ogni caso, non si dovrebbe mai interpretare letteralmente le paro¬ 
le sulla presenza di Elia a ogni rito di circoncisione. Ma se e obbligato 
a essere presente, perche dovrebbe essere invitato? 

Lo Zohar lo spiega in un altro punto (Shlach, 18): esistono ąuattro 
forze impure, chiamate “Vento di Tempesta”, “Grandę Nuvola”, “Fiam- 
ma Ardente” e Noga. II piu basso di loro, il Vento di Tempesta, e al 
centro, rivestito dalia Grandę Nuvola, che a sua volta e rivestita dalia 
Fiamma Ardente. Tutti sono poi rivestiti da Noga. 

Tutti i mondi, le forze e tutto ció che e stato creato, esistono dentro 
Tuomo. E ąueste sono le nostre forze spirituali, attraverso le ąuali pos- 
siamo raggiungere lo scopo della creazione. Le prime tre forze impure 
sono completamente impure (egoistiche), mentre Noga e meta benevola 
e meta maligna. Ma com’e possibile se lo spirituale e sempre vero? 
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Come puó essere contemporaneamente meta benevolo (altruistico) e 
meta maligno (egoistico)? 

In effetti e impossibile. Noga e una forza neutrale che puó esse- 
fe usata dalia forza pura (quindi Noga e considerata benevola) o dalia 
forza impura (e allora e considerata maligna). Quindi Noga e chiamata 
“meta benevola e meta maligna” anche se in se stessa e neutra. Puó 
collegarsi a forze pure o impure e ció dipende interamente dalFuomo. 

FORZE SPIRITUALI DELUUOMO 
Purezza - altruistica 

Noga - neutra 

Fiamma vivace - egoistica 

Grandę nube - egoistica 

Vento di tempesta - egoistica 

Queste quattro forze impure si trovano alla fine di ogni Partzuf spi- 
rituale, nella sua Sefira Yesod La Sefira Yesod ha due strati di pelle, 
uno sopra Taltro. Uno strato e detto Orla e contiene le tre forze impure. 
L’altro e detto Preia e questo e Noga. 

II primo uomo, Adamo, e nato circonciso; ció indica che non aveva 
letre forze impure: era completamente inconsapevole dei propri desi- 
deri egoistici. In altre parole, esse non potevano aggrapparsi a lui. Noga 
eprevalsa in lui, nelle sue sensazioni. Eppure, poiche era separato dalie 
tre forze impure e attaccato alla forza pura (i desideri altruistici di Ada- 
mo), Noga stessa era considerata completamente benevola. 

Le tre forze impure, insieme, sono dette il Serpente. Questi tre de¬ 
sideri impuri furono suscitati in Adamo e lo hanno tentato a usarli. Fa- 
cendo ció, Adamo ha connesso V Orla a se stesso, come e descritto nel 
Talmud (Sanhedrin^ 38:2). Non appena Adamo connesse VOrla a se 
stesso, la sua anima pura (la Luce del mondo di Atzilut) spari immedia- 
tamente, perche tutti i suoi desideri divennero egoistici e cadde eon le 
proprie proprieta (desideri) nel mondo di Assiya^ al suo grado piu basso, 
chiamato “questo mondo”, e fu condannato a morte (la scomparsa della 
Luce spirituale Superiore). 

Pertanto, di lui e scritto che, poiche ha violato la proibizione di non 
roangiare i frutti delFAlbero della Conoscenza, ha connesso V Orla a se 
stesso. Di conseguenza, i desideri impuri acquisirono entrambi gli strati 

pelle sulla Sefira Yesod del Partzuf Adamo e Preia., detta Noga^ di- 
venne anch’essa impura, per il suo contatto eon VOrla, eon le tre forze 
•nipure. Comunque, esiste una distinzione tra di esse, dovuta al fatto 
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che, prima del peccato di Adamo, Preia era pura e tutta la sua impurita 
deriva dal suo contatto eon V Orla. 

Di conseguenza, esistono due tipi di correzione: la circoncisione e 
Tawolgimento della pelle rimasta. \JOrla deve essere tagliato e gettato 
nella polvere, perche solamente cosi Tuomo si puo liberare da ąuesti 
desideri egoistici; Preia, invece, puó essere lasciata attaccata a Yesod. 
Ma la pelle intomo alla Sefira Yesod essere awolta. Questa e un’a- 
zionę spirituale speciale, che libera Preia dalie forze rimaste al suo in¬ 
terno, Quindi, Tazione provoca il ritomo della Luce al Partzuf. Questa 
Luce era precedentemente scomparsa per via dei desideri egoistici che 
govemarono nel Partzuf prima della circoncisione spirituale. 

Questo e comunąue insuflficiente per il riempimento del Partzuf spi¬ 
rituale, Adamo, eon la Luce, com’era prima del peccato, cioe prima 
che usasse le forze impure del Serpente e assaggiasse il frutto proibi- 
to dalTAlbero della Conoscenza (ricevesse Ohr Hochma nei desideri 
egoistici). Per questo, dopo il peccato e la caduta di Adamo, uno spe¬ 
ciale angelo, chiamato A/lancia aceuse e lamentele contro Tuomo. 

Per neutralizzare il potere di SAM, Elia assunse il molo di querelante 
e gli fu quindi data Topportunita di difendere Israele (colui che aspira al 
Creatore) quando si circoncide (dei desideri egoistici). 

Quindi, si dice che Elia deve essere presente a ogni rito di circonci¬ 
sione (in ebraico Brit Mila, Patto eon il Creatore). Perche visto che sara 
lui e non SAM di lamentarsi presso il Creatore della negligenza del loro 
Patto, puó anche testimoniare che quando Israele aspira al Creatore, e 
leale al Patto. Di conseguenza, la Luce ritoma al Partzuf 

E per questo che, oltre la sedia oceupata dalLuomo che tiene il bam- 
bino {Sandak - padrino), dev’essere preparata un’altra sedia per il pro- 
feta Elia. Perche la sedia indica il principio della correzione, 1’influenza 
deirEssere Superiore sulPessere inferiore. La prima sedia, sulla quale 
siede il Sandak, appartiene al Creatore, per il riempimento della Luce 
come risultato della circoncisione e Tawolgimento delle forze impure. 
La seconda sedia e per Elia, in modo che egli possa neutralizzare le 
lamentele contro Tuomo delle forze impure presso il Creatore, in modo 
che esse non possano aceusare Puomo. 

Comunque, per far apparire Elia, si deve pronunciare ad alta voce: 
Questa e la sedia di Elia. II fatto e che un bambino maschio venga 
circonciso Tottayo giomo, dopo che su di lui e passato lo Shabbat (Mai- 
chut eon la luce di A VI, detta “sacra”). Poiche i desideri scartati (Orla) 
vengono gettati via, la forza impura vede che le viene data una parte del 
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Parto del Creatore. Grazie a questo dono, smette di lamentarsi e di ac- 
cusare Tuomo. Al contrario, comincia a difenderlo davanti al Creatore. 

I desideri (oggetti) spirituali passano le proprie proprieta dalPuno 
alPaltro. Poiche VOrla era attaccato a Yesod, dopo la circoncisione (se- 
parazione da Yesod) porta eon se una parte dei desideri puri. E poiche lo 
gertiamo nella polvere, alle forze impure, esse attraggono ąuella debole 
Luce che possono ricevere dalia circoncisione e dalPawolgimento. 

E per questo che le forze impure cessano di lamentarsi contro Isra- 
ele e non intendono piu distruggere questa Luce, perche cosi facendo 
perderebbero la parte che ottengono da essa. Quindi diventano difensori 
delle forze pure, permettendo a queste di riempirsi di Luce. 

Eppure, Elia non puó sopportare questa correzione, perche anche 
se la Klipa cessa di impedire e diffamare Israele, porta comunque via, 
per se, una parte della Luce. Per correggere ció, Elia si assume tutte 
le aceuse contro Israele e rifiuta di dare a quelle impure qualsiasi cosa 
derivi dalie forze pure. 

Quindi anche se la forza impura cessa di lamentarsi contro Israele, e 
anzi ne prende le difese, Elia stesso continua ad aceusare eon lo scopo 
di strappare tutto il potere dalie forze impure e separarle totalmente dal¬ 
ie forze pure. Per questo dev’essere preparata la sedia per Elia, perche e 
lui che separa in modo definitivo le forze impure da quelle pure. 

Occorre quindi pronunciare le parole: OUESTA SEDIA E PER Elia. 
Perche dopo la circoncisione, una parte della Luce rimane ancora nelle 
forze impure, ma la menzione di Elia li priva completamente di qualsi- 
asi contatto eon la Luce. 

Quindi se 1’uomo non esprime il proprio desiderio di staccarsi com¬ 
pletamente dalie forze impure attraverso il suo proprio sforzo (attra- 
verso lo schermo posizionato nella Peh\ ció non awiene, anche se la 
prima sedia appartiene al Creatore. Questo perche il Creatore comincia 
il processo della creazione (crea la sua fondazione sotto forma di una 
sedia) e Tuomo continua e corregge la propria natura svolgendo atti 
altruistici. 

226. £ il Creatore creó grandi Leviatani. Erano due: Orla e Pre- 
idy le forze maschili e femminili, e tutte le creature viventi. Questo 
€ il segno del Patto Sacro, Tanima della sacra Ohr Haya^ come e 
scritto, PRODUCANO LE ACQIJE IN ABBONDANZA, le acque Superiori 
che discendono a questo Patto. 
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11 Leviatano e sua moglie indicano il contrario di Orla e Preia. Essi 
sono anche detti Nachash (Serpente) e Alcaton (sua moglie). Orla e il 
Serpente e Nachash e la parte maschile che dev’essere tagliata e gettata 
nella polvere. Preia e la correzione, la liberazione dalia parte femminile 
del Serpente, Alcaton. Attraverso queste correzioni, Ohr Haya de A VI 
discende dalPAlto. 

227. 11 motiyo per cui Israele, sotto, viene marcato nella forma 
sacra, come la sua forma dalPAIto, d quello di separare la parte 
pura dairimpura, per distinguere tra la sacralit^ di Israele e le 
altre nazioni che hanno origine dalEaltro lato. E proprio come fu 
marcato Israele, lo furono anche gli animali e gli uccelli: per deter> 
minare quali di essi appartengono a Israele e quali alle nazioni del 
mondo. Felice e il destino di Israele! 

L’atteggiamento delFuomo nei confronti di tutte le creature viventi 
del nostro mondo e simile alPatteggiamento della creazione generale 
spirituale, detta “uomo”, verso le sue parti. Questo e dovuto al fatto 
che Adamo comprende assolutamente tutto nel proprio corpo spiritua¬ 
le. E non esiste niente a parte ąuesto Partzuf spirituale, detto “uomo” 
o “Adamo”. 

Tutti gli oggetti spirituali, gli angeli, le anime e le forze pure e im- 
pure, farmo parte del corpo di Adamo. Tutto ció che e descritto nella 
Kabbalah parła solo del mondo spirituale, di un’unica creatura, detta 
“uomo”, Adamo. Le varie parti di Adamo, i suoi desideri, sono detti 
“Israele”, “nazioni del mondo”, “animali puri”, “animali impuri” e 
COSI via. 

Tutto quello che deve farę Tuomo nel nostro mondo (perche ognu- 
no di noi e stato creato nelEimmagine di Adamo, ricreando in lui Tin- 
tero Partzuf) e costruire in se un Partzuf puro, altruistico. Questo puó 
essere ottenuto tagliando tutti i desideri egoistici dal proprio cuore e 
separando il puro dalLimpuro in tutti i suoi desideri, su tutti i livelli 
della sua anima. 
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228. L’ottava Mitzva prescrive di amare un forestiero di un^altra 
nazione, che desidera venire sotto le ali della Shechina, Malchut, la 
quale prende sotto le proprie ali coloro che si separano dalPaltro 
lato, impuro, e si awicinano a lei, come e scritto: produca la Ter¬ 
ra UN’ANIMA VIVENTE SECONDO LA SUA SPECIE. 

Małe hut, Nukva de ZA, h detta Shechina, perche non si distanzia da 
noi anche quando le nostre proprieta sono lontane da lei, come e detto 
0VUNQUE SEI ESILIATO, LA SHECHINA SARA CON TE e VIVE IN LORO, 
NELLA LORO IMPURITA. ZA e detto Shochen (abitatore) e Nukya e detta 
Shechina. 

La rivelazione del Creatore in Małe hut, dello Shochen nella Shechi¬ 
na, di ZA in Malchut del mondo di Atzilut e possibile solo tramite uno 
Zivug faccia a faccia di ZON in Gadlut. Questo perche la Luce di ąuesto 
Zimg e Cosi grandę che rivela Tunione anche nei luoghi piu remoti e 
nascosti, nei desideri piu opposti e non coiretti. 

Comunąue, la creazione di Gadlut de ZON awiene gradualmente: 
prima, eon la Luce di VAK, viene creato in Katnut un Partzuf di ZON e 
solo allora cresce in modo da raggiungere Gadlut. Inoltre, ąuesto pro- 
cesso si SYolge in ogni stato di ZON. E anche mentre ZON in Gadlut 
compiono uno Zivug e ricevono Ohr Hochma, la Luce dal loro stato 
precedente di Katnut non sparisce, ma facilita uno Zivug in Gadlut. E 
questa Luce di Katnut e detta “Ali di Shechina'\ 

Quindi e scritto nella Torah: “E i cherubini avranno le ali spiegate 
in Alto, in modo da coprire eon le loro ali il coperchio deirArca (della 
Testimonianza)” (Esodo, 25:20). Perche la cosa principale e coprire eon 
le loro ali la Luce del grandę Zivug, in modo che anche coloro che sono 
piu distanti possano ricevere la Luce e, allo stesso momento, tenerla 
fiiori portata delle forze impure. 
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Questo awiene perche coloro che devono ancora completare la pu- 
rificazione dei propri desideri egoistici vengono rifiutati dalia Luce, per 
timore che la Luce possa cadere alle forze impure. Ma ora le ali fanno 
da guardia alla Luce in modo cosi vigile che persino coloro che sono 
piu vicini non errano facendo passare la Luce alle forze impure. 

Quindi, un forestiero e colui che decide di unirsi al popolo di Isra- 
ele (per correggere i propri desideri egoistici e trasformarli in desideri 
altruistici) e di essere circonciso (rifiutare i propri desideri egoistici), 
perche il suo corpo (insieme di desideri) continua a essere in possesso 
delle proprieta dtWOrla^ giacche i suoi antenati (i suoi stati spiritua- 
li precedenti) non si misero ai piedi del Monte Sinai (non ricevettero 
la Luce, detta la Torah e non furono corretti da lei), cioe non si sono 
ancora liberati delfimpurita del serpente (per non aver rivelato tutti i 
desideri egoistici dentro di loro e per non averli neppure riconosciuti 
come małe). Ciononostante, altri desideri altruistici hanno il potere di 
elevarlo al livello di purezza Superiore. 

Questo awiene elevando MAN, evocando il grandę Zivug di ZON 
(dove le Ali della Shechina govemano e coprono la Luce di ąuesto Z/- 
vug). Possiamo inoltre elevare a quel livello Tanima del forestiero (i 
suoi desideri ancora non corretti) e santificarlo nella Luce di ąuesto 
Zivug. 

E anche se quest’anima non e ancora completamente pura, puó ri- 
cevere la Luce da ąuesto Z/vwg, perche le ali lo proteggono e non per- 
mettono alla sua Luce di passare alle forze impure (desideri), anche se 
ne sono molto vicini. Ed e detto SOTTO LE ALI Dl Shechina^ perche 
quest’anima puó ricevere la Luce solo dalie ali di Malchut-Shechina, 
cioe ricevere solo la piccola Luce estema di Malchut. Questa non e la 
Luce nel corpo di Malchut (Shechina) stessa, tanto meno ąuella di ZA 
(il Creatore, Shochen). Piuttosto e semplicemente la Luce delle Ali di 
Shechina. 

L'anima del forestiero (i suoi desideri egoistici) puó essere corretta 
(i desideri possono diventare altruistici) soltanto durante il grandę Zi- 
Yug., perche solo allora la Luce e protetta dalie Ali di Shechina. Quindi, 
noi (i desideri altruistici) dobbiamo prima elevare MAN per il grandę 
Zivug e ricevere la sua Luce nella nostra anima (i desideri corretti dalio 
schermo). Quindi la Shechina allarga le ali, protegge ąuesto Zivug e 
porta sotto di loro Tanima del forestiero. Ne consegue che inizialmente 
eleviamo Tanima del forestiero eon Taiuto del nostro MAN e poi la 
Shechina la porta sotto le proprie ali. 
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229. Si potrebbe dire che Taniina di Haya esiste in Israele e che 
$ia pronta per qualsiasi cosa. Egli specificó: “Secondo la sua specie”, 
che si riferisce sia a Israele, sia a un forestiero. Come camere e cor- 
ridoi tra di esse, lo stesso esiste nella terra detta Haya^ sotto le ali. 

Qui lo Zohar ci dice che, anche se Tanima nuova (le proprieta cor- 
rette dette “forestiero”) riceve la Luce proprio come le proprieta det- 
te Israele, Israele riceve dalia Luce interna, mentre il forestiero riceve 
dalia Luce estema. E gia stato detto che le ali indicano la Luce di VAK, 
ricevuta durante il grandę Zivug, ma dalio stato di Katnut precedente, in 
modo da coprire la Luce del grandę Zivug. 

Questo VAK comprende le Sefirot HGTNHY, dove HGT sono chia- 
mate “camere” dove si puó dimorare e sedersi (sedersi significa Katnut 
in opposizione a stare in piedi che e Gadlut). Le Sefirot NHY sono in- 
vece dette “corridoi”, entrate alle camere, ed e impossibile sedersi li; il 
loro unico compito e quello di permettere Taccesso alle camere. 

II motivo di questo si trova nella proprieta di Tifferet, la Sefira prin- 
cipale di HGT. Tifferet e la loro linea di mezzo, un KU completo per la 
ńcezione di Ohr Hassadim. E la Sefira principale in NHY e Yesod^ che 
costituisce la loro linea di mezzo. Non contiene alcuna proprieta del KU 
che riceve ed e usato solo per passare la Luce a Malchut, per la creazio- 
ne della Luce che ritoma. Quindi NHY sono dette “ingressi”. 

Per quanto riguarda i forestieri (purificare i desideri egoistici) prove- 
nienti dalie settanta nazioni del mondo (settanta proprieta egoistiche), 
per loro sono preparate le camere in HGT delle ali, oltre ai corridoi 
in NHY delle ali. Essi ricevono Ohr Nefesh dai corridoi (NHY) e Ohr 
Ruach dalie camere (HGT). 

230. L^ala destra di Malchut ha due corridoi, che sono divisi da 
questa ala in due, in modo da far entrare due nazioni che sono vi- 
cine a Israele. £ sotto Pala sinistra ci sono altri due corridoi, detti 
Amon e Moav, Ed essi sono detti le anime di Haya, 

In precedenza lo Zohar ha detto che esistono tante entrate-corridoi 
eppure ora parła solo di due. Questo perche parła in generale: esistono 
due entrate per le nazioni appartenenti alla linea destra e due entrate per 
le nazioni appartenenti alla linea sinistra. Esistono anche due nazioni in 
lutta la linea destra, che comprendono tutte le nazioni del lato destro e ci 
sono due nazioni della linea sinistra, che comprendono tutte le nazioni 
del lato sinistro. 
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Le nazioni del lato destro si riferiscono ai due corridoi generali 
neirala destra. E lo Zohar non rivela cosa sono ąueste nazioni. E per 
quanto riguarda le nazioni sul lato sinistro, generalmente sono detti 
"^Amon e Moav'^ e nelEala sinistra ci sono due corridoi dedicati a loro. 

Tutte le anime dei forestieri che provengono da tutte le nazioni, sono 
collettivamente chiamate Nefesh Haya, perche possono ricevere solo 
dal grandę Zivug di ZON, quando ZON sono dentro AVL Quindi Mal- 
chut e chiamata Nefesh Haya, perche riceve Ohr Haya da A VI. E poiche 
le anime {Nefashot) dei forestieri ricevono le ali di Nefesh Haya, ven- 
gono denominate in base alla Luce ricevuta. 

231. Ogni ala contiene una moltitudine di camere chiuse e di 
corridoi. Da qui emergono gli spiriti, che yengono divisi tra tutti i 
forestieri, detti Nefesh Haya, ma ognuno ‘^secondo la sua specie’\ E 
tutti loro giungono sotto le ali della Shechina, ma non oltre. 

Ciascuna ala comprende VAK (HGT NHY), detta “corridoi” e “ca¬ 
mere”. Ogni nazione ha la sua camera in HGT e il suo corridoio in NHY. 

f 

Ognuno riceve Nefesh nei corridoi e Ruach nelle camere. E scritto che 
le camere sono chiuse, poiche HGT de VAK hanno solo Ohr Hassadim 
senza alcun Ohr Hochma; quindi sono dette “chiuse”. 

232. Comunąue, Tanima di Israele deriva dal corpo di ąuelEal- 
bero {ZA) e da li le anime volano via a questa terra (Malchut). Quin- 
di Israele e il caro figlio di Malchut ed h sostenuto dal suo utero e 
non dalie ali che si trovano alPesterno del corpo. Per di piu i fore¬ 
stieri non hanno alcuna parte nelPAlbero Sacro {ZA), soprattutto 
non nel suo corpo. Si riferiscono solo alle ali di Malchut e non oltre. 
II posto del forestiero k sotto le ali della Shechina e non oltre. I giusti 
tra i forestieri si riferiscono anche alla parte esteriore e non a quella 
interiore. E quindi scritto; Produca la TERRA un’anima yiyente 
{Nefesh Haya) SECONDO LA SUA SPECIE. 'Ditti ricevono Nefesh dal 
quella Haya, ma ognuno secondo la sua specie. 

ZA e chiamato “Albero della Vita” e la sua Nukva e chiamata “Terra 
della Vita”. Perche nello stato di Gadlut, essi ascendono e rivestono 
entrambi A VI, che hanno Ohr Haya (la Luce della Vita). Quindi e detto 
che Tanima di Israele deriva dal corpo di quell’albero, owero da ZA 
stesso. 
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E le anime di ąueiralbero volano via alla Terra della Vita: come 
conseguenza di uno Zivug tra Talbero (ZA) e la terra (Malchut)^ ZA da 
le anime di Israele dentro Nukva e Israele riceve da lei queste anime, 
al contrario dei forestieri, che ricevono le proprie anime dalie ali di 
Malchut, ma non da Malchut stessa, non da quello che ZA ha passato a 
Malchut. 

II motivo di ció e che Nukva ha tre Partzufim, che si rivestono a vi- 
cenda. Sono detti Ibur (embrione) Yenika (allattamento) e Mochin (eta 
adulta, Gadlut). II grandę (Mochin) Partzufe il piu interno dei tre ed e 
rivestito dalia Partzuf Yenika, che a sua volta e rivestita ńdWIbur. 

Israele riceve dal Partzuf piu interno (Gadlut di Nukva)’, quindi e 
detto il “caro figlio”, perche deriva dalia parte piu interna di Malchut e 
non dalia sua parte esteriore (le ali). 

AT/T de Malchut sono dette “utero”, il luogo in cui le anime di Isra- 
ele vengono concepite e crescono. Comunque questo non si riferisce al 
MiY dei due Partzufim esteriori, detti Ibur e Yenika, perche essi sono le 
ali della Shechina, Malchut. Qui lo Zohar si riferisce al NHY del Partzuf 
in Gadlut, il Partzuf piu interno (Tutero di Malchut). 

E a questo che si riferiscono le parole del profeta: '"Efraim e dunque 
per Me un figliolo cosi caro? Un figliolo prediletto? Dacche lo parło di 
lui e piu vivo e continuo il ricordo che Ho di esso; perció il Mio cuore si 
commuove per lui e lo certo ne avró pieta” (Geremia, 31:19). Poiche le 
anime di Israele derivano dalia parte interiore di Malchut, lo Zohar dice 
che sono apparse dalPutero di Malchut, da NHY del Partzuf \n Gadlut e 
non da NHY dei due Partzufim estemi, detti “ali”. 

I forestieri (desideri di correzione) non hanno alcuna parte nelPAl- 
bero Superiore, soprattutto non nel suo corpo. II loro posto e sotto le 
ali della Shechina e non oltre. I forestieri che arrivano (per correggersi) 
sono detti giusti, perche la Shechina e anche detta “colei che e giusta”. 
Essi vengono sotto le sue ali e si uniscono dentro di lei. Eppure non 
hanno alcun posto sopra la Shechina e ricevono da Nefesh Haya, da uno 
Zivug di Malchut eon ZA in Gadlut. Ma ricevono solamente la porzione 
della Luce detta “ali”; quindi sono detti di essere sotto le ali della She¬ 
china, dove ognuno riceve secondo le sue proprieta. 
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233. La nona Mitzva prescrive di provare compassione per i bi- 
sognosi e dar loro del cibo, poiche e scritto: Facciamo l’uomo a 
NOSTRA IMMAGINE, A NOSTRA SOMIGLIANZA e quesf UOmo COnsi- 
stera di due parti, maschile e femminile. A nostra immagine si 
riferisce ai ricchi; A nostra somiglianza si riferisce ai poveri. 

234. Questo perche dalia parte maschile vi sono i ricchi, ma dal¬ 
ia parte femminile vi sono i poyeri. E poiche essi sono uniti, eon 
compassione reciproca, aiutandosi gli uni gli altri, allora quaggiu 
i ricchi e i poveri dovrebbero essere uniti come un^unica cosa, do- 
vrebbero condividere tutto e provare compassione reciproca. 

235. Yediamo questo nel libro di Re Salomone: Fimmagine di 
colui che mostra compassione per il povero eon tutto il suo cuore 
non si discostera mai da quella di Adamo, il primo uomo. E poiche 
egli e stato creato a immagine di Adamo, egli quindi dominera su 
tutte le creature della terra per via della sua immagine, poiche e 
scritto: “E il timore di te e il terrore di te sovrasteranno tutte le be¬ 
stie della terra’’ (Genesi, 9:2), tutte avranno timore di quella imma¬ 
gine che e in lui. Perche questa Mitzva, mostrare compassione per 
il povero, e la piu importante di tutte le MUzvot per eleyare l’uomo 
airimmagine di Adamo. 

236. Come facciamo a saperlo? Grazie a Nabucodonosor. Anche 
se faceya un sogno, finche ayeya compassione per i poyeri tale so- 
gno non si ayyeraya. Ma non appena inizió a disdegnare i poyeri, 
la sua immagine cambió alFistante ed egli si allontanó dalia gente. 
Quindi e scritto: FACCIAMO l’uomo. E detto nella forma cosi come 
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ć stato detto della carit^ in un altro verso. Percid facciamo ć ugua- 
le alla cariU. 

II jicco e il povero corrispondono ai principi maschile e femminile, 
a 2>I e la sua Nukva. Comunąue non si fa cenno qui, alPobbligo per il 
ricco di avere compassione per il povero e di prowedere alle sue ne- 
cessita. Questa indicazione, peró, differisce dalie altre, poiche in tutte 
le altre, Tordine del Creatore e separato dall’azione che ne deriva, come 
e scritto: E iL CREATORE DISSE: “SiA LA Luce” e la luce fu e anche 
E il Creatore disse: “Si raccolgano le acque”... E cosi fu e cosi 
via in tutte le Mitzvot. 

E nessuna delle altre MUzvot contiene Tindicazione del Creatore in- 
sieme alPazione. Questo e dovuto al fatto che Tintera creazione trae 
origine da AVI, dove Aba parło e Ima agi, Aba diede la Luce a Ima e, 
dopo che lui la diede a lei, egli stesso inizió ad agire sulla Luce. Perche 
solo eon la proprieta di Aba la creazione non avrebbe potuto manife- 
starsi come azione, poiche non vi sono limiti nella creazione alTintemo 
dei quali le azioni potrebbero essere rivelate. 

Quindi Aba impartisce un ordine che designa il passaggio della Luce 
da lui a Ima. Comunque, poiche questo e un semplice ordine e non 
un’azione (come una forza invece di un’azione), viene usato il tempo 
futuro. Lo stesso tipo di linguaggio e utilizzato per la descrizione della 
creazione delLuomo: E IL Creatore DISSE: “CREIAMO l’uomo”. Eda 
notare Tutilizzo della forma plurale CREIAMO. 

Prima della creazione del mondo di Atzilut (chiamato il mondo della 
correzione), nei mondi spirituali ebbe luogo un’azione conosciuta come 

A 

Shevirat HaKelim (la rottura dei vasi nel mondo di Nekudim). E scritto: 
“II Creatore continuava a creare e distruggere mondi, finche creó questo 
mondo {Atzilut) ed Egli gli disse di smettere di espandersi sotto i confini 
airintemo dei quali era stato creato” {Bereshit Raba, 3:7). 

La rottura dei vasi fii essenziale, poiche era Funica opportunita di 
mescolare le proprieta (desideri) egoistiche eon quelle altruistiche; in 
fin dei conti, la distanza, in ambito spirituale, e determinata dalia dif- 
ferenza di proprieta (desideri). Per questo Tegoismo e Faltruismo sono 
infinitamente lontani tra loro. Ma se e cosi, come puó essere corretto 
Tegoismo? Come possono essere introdotte nelLuomo queste proprieta 
o anche solo il concetto di esistenza dei desideri altruistici? 

Allora, per far si che i desideri egoistici potessero essere corretti, il 
Creatore ruppe i vasi, provocó questo straordinario impatto tra desideri 
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opposti, egoistici e altruistici. E detto “straordinario” perche e impossi- 
bile unire tali desideri se non eon una “esplosione”. 

II risultato di questa esplosione fli che i Kelim (desideri) puri e altru¬ 
istici penetrarono quelli impuri ed egoistici, in modo da dare alTuomo 
1 ’opportunita del libero arbitrio e di correggersi. Dopo la distruzione 
del KU puro e la discesa delle sue parti nelEimpurita, venne creato il 
mondo di Atzilut. 

Tra tutti i desideri, il mondo di Atzilut scelse solo quelli altruistici, li 
fece aderire a se, li corresse e li riempi di Luce. Con queste parti corrette 
creó i mondi d\BYA con tutto ció che in essi esiste. 

Queste correzioni dei Kelim rotti ed eterogenei, operate per mezzo 
del mondo di Atzilut^ sono descritte nel primo capitolo del la Torah, che 
parła del la creazione. Esso contiene le indieazioni per svelare e separare 
\ Kelim egoistici da quelli altruistici, per esempio nei seguenti versi: E 
ILCREATORE DIYISE LA LUCE DALL’0SCURITA; IL CREATORE DIYISE LE 
ACQUE DALLA TERRAFERMA; Il CREATORE DIYISE IL GIORNO DALLA 
NOTTE e cosi via. Tutti questi esempi ci parlano della separazione delle 
forze pure da quelle impure, del bene dal małe. E tutto ció che si divise 
divenne parte del sistema puro. 

Quindi nella descrizione del primo giomo della creazione, nelle pa¬ 
role SIA LA LUCE, e inclusa Tintera azione della creazione, perche fii 
allora che la Luce venne separata dalEoscurita. Questo e per via del fat- 
toche, in genere, la purezza e chiamata “Luce” e Timpurita e chiamata 
“oscurita”. E tutte le altre definizioni di purezza e impurita sono solo 
nomi particolari utilizzati per designare le loro varie manifestazioni. 

11 mondo di Atzilut opero solo una correzione parziale: separó solo 
i desideri altruistici da quelli egoistici, la Luce dali’oscurita, creando 
cosi il sistema della creazione descritto alPinizio della Torah. Ma que- 
sto non porta a termine la correzione, poiche oscurita e impurita sono 
semplicemente distaccate, non partecipano alla creazione, ma restano 
sostanzialmente non corrette. Esse sono semplicemente separate, come 
una parte del tutto inutile, e questo e in completa opposizione con la 
perfezione del Creatore, che creó ogni cosa (inclusa Toscurita) per il 
Suo scopo finale. Inoltre la correzione termina, nello specifico, con la 
correzione delEoscurita, poiche e scritto: “La notte splende come il 
giomo, Poscurita come la Luce” (Salmi, 139:12). 

Per operare questa correzione venne creato Tuomo, che contiene 
lutto e consiste di tutte le proprieta della creazione: dalPassoluta bonta 
alla totale malvagita. Questo permette alPuomp di attuare la correzione 
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e conseguire la completa perfezione. In altre parole egli deve trasforma- 
re il małe in bene, Tamaro in dolce, Toscurita in Luce. Di conseguenza 
la morte scomparira per sempre e il Creatore si manifestera come il Re 
di tutta la creazione. 

Vi e quindi una grandę differenza tra la descrizione della creazione 
delTuomo e quella di tutte le altre creature e parti della creazione. Qui 
Tazione stessa e insieme alle istruzioni, poiche le istruzioni e le descri- 
zioni provengono da Ima^ non da Aba^ che disse CREIAMO L’UOMO, 
insieme a Malchut del mondo di Atzilut. 

II motivo di tutto questo e che Malchut include tutto, poiche da anche 
la Luce che sostiene le forze impure, per impedire che esse spariscano 
dal mondo, poiche, come tutti gli elementi della creazione, anche le 
forze impure non possono esistere senza Luce, altrimenti sparirebbero 
immediatamente. A questo proposito e scritto: I Suoi PlEDl DISCENDO- 
NO ALLA MORTE, poichć le forze impure ricevono una minima scintilla 
di Luce per sostenere la propria esistenza. 

Per questo motivo Malchut e chiamata Assiya (azione), perche essa 
si espande e regna in tutta la creazione. Essa e anche chiamata “oścu- 
rita”, perche brilla eon una scintilla di Luce, per sostenere Toscurita e 
il małe. 

Quindi quando Ima si unisce eon Malchut e le loro proprieta si me- 
scolano, essa riceve le proprieta delToscurita, della quale e detto: FAC- 
CIAMO L’UOMO A NOSTRA IMMAGINE, A NOSTRA SOMIGLIANZA, perchć 
la Luce e chiamata “immagine” e Toscurita e chiamata “somiglianza”. 
Infatti dopo che Ima si unisce a Malchut queste due forze, IMMAGINE e 
SOMIGLIANZA, appaiono anche in lei. Ne deriva che anche Tuomo, che 
fu creato da lei, contiene queste due forze: IMMAGINE e SOMIGLIANZA. 

DalTespressione FACCIAMO consegue che Ima consiste di due parti, 
maschile e femminile. Nonostante Ima sia la parte maschile (dare e 
una proprieta maschile), essa e connessa a Malchut. Inoltre la proprieta 
maschile indica la presenza della Luce, mentre le proprieta di Nukva (la 
parte femminile) sono poverta e oscurita. Ne consegue che Tuomo con¬ 
siste delle proprieta di Ima (ricchezza e Luce) come pure delle proprieta 
di Malchut (poverta e oscurita). 

E poiche Ima ha accettato Malchut come sua compagna, allo scopo 
di creare Tuomo (ha accettato le proprieta di Malchut), si e riempita 
anche di poverta e oscurita. 

Ed e esattamente questa combinazione delle proprieta di Ima e Mal¬ 
chut che permette alTuomo di correggere Malchut, riempirla di Luce e 
spargere purezza spirituale e santita su tutta la terra {Malchut). E scritto 
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che alla fine della correzione “II Creatore e il Suo Nome saranno tutt’u- 
no”, poiche Toscurita di Malchut sara trasformata in Luce, come nella 
parte maschile, HaVaYaH, Tutto sara un’unica cosa nella proprieta ma- 
schile, come e delto: “Non vi saranno poveri nella tua nazione”. 

Questa Mitzva ci dice che, cosi come Ima si e unita a Malchut per 
correggerla, cosa per la quale Ima include Immagine e Somiglianza, 
|’uomo ha bisogno di correggere le proprie ąualita per correggere le 
parli oscure dentro di se. A tale scopo egli dovra ridurre le proprie pro¬ 
prieta proprio come Ima e dare la propria parte (carita) alla povera Mal¬ 
chut, che e priva di Luce. Egli dovra mostrare compassione per la SOMI¬ 
GLIANZA (poverta) che e dentro di lui e darle tutto ció di cui ha bisogno. 

Osservando ąuesta Mitzva Tuomo riceve IMMAGINE e SOMIGLIANZA 
da Ima, la Luce Superiore che fu ricevuta da Adamo, creato a IMMAGI¬ 
NE e SOMIGLIANZA. Per questo motivo egli ha il dominio su tutti gli ani- 
mali del mondo (tutti i suoi desideri animali), cosi che in lui non vi sia 
forza impura (desiderio) che egli non possa sconfiggere e correggere. 

Lo Zohar ci porta Tesempio di Nabucodonosor: nonostante il fatto 
che nei suoi confronti fosse emesso il verdetto Supremo, finche egli fu 
misericordioso coi poveri il suo sogno non si aweró. Ma non appena 
egli permise alla propria malvagita di volgersi ai poveri, la sentenza fii 
immediatamente eseguita e la sua immagine cambió (chi e interessato 
puó farę riferimento al Libro di Daniele). Yediamo quindi che questa 
Mitzva e piu importante di tutte le altre e che puó rovesciare il verdetto 
Supremo emesso contro Tuomo. 

“Carita” significa Tunione di Bina e Malchut. In modo analogo la 
storia del matrimonio di Ruth (compassione) la Moabita, nonna {Mal¬ 
chut) di Re Davide, eon Boaz, che era misericordioso eon lei (questo 
matrimonio diede origine alla Dinastia Reale di Israele), descrive la 
correzione di Malchut da parte di Bina (vedi II Libro di Ruth). 
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237. La decima Mitzva obbiiga Tuomo a mettere i Tefillin (Filat- 
teri) e ottenere le qualit^ Superiori, come e scritto, IL Creatore 
CREÓ L’uOMO A SuA Propria immagine. Egii cominció e disse: 
‘II tuo capo su di te e come il Carmelo”. Questo testo si riferisce al 
capo Superiore, i Tefillin indossati sul capo del Santo, il Re Superio- 
TtHaVaYaH^ scritto in lettere separate. Ciascuna lettera nel santo 
nome di HaVaYaH corrisponde a un certo paragrafo dei Tefillin. 
Cosi, II Santo, II Nome Superiore e scritto nelle pergamene dei Te- 
fillin, nei segreti delle lettere. Poiche IL NOME DEL Creatore e su 
Dl voi ED ESSI VI TEMERANNO si riferisce al capo del Tefillin, che 
contiene il Santo Nome HaYaYaH. 

Con la carita al povero, si comincia a ricevere 1’immagine Superio¬ 
re del Creatore. Bina assorbe le proprieta di Malchut, che e descritto 
dal verso, Facciamo l’uomo a nostra immagine, a nostra somi- 
GLIANZA, Unificando le ąualita di Bina con quelle di Malchut, AHP di 
Bina (le lettere ELEH) caddero a ZON q in Ima rimasero solo le lettere 
MI (GE). AHP di Bina che caddero in ZON, consistono d\ A ba c Ima: 
Aba assume le qualita di ZA e Ima assume le qualita di Nukva. 

Poiche A VI discesero al posto di ZON, divennero come ZON. E da 
loro ZON ricevono lo stato di Katnut, chiamato TZELEM Elokim, so- 
migliante a Bina (VAK), poiche Ima ha perso il GAR del proprio stato; 
cioe, poiche il suo AHP e caduto a ZON, essa ha perso la Luce di GAR 
(vedi lo schema seguente). 

Quindi, in Ima rimase solo la lettera Ml = GE = KH, mentre i suoi 
B-ZA-M= AHP = ELEH sono caduti a ZON. Cosi delle cinque luci NR- 
^BY che erano dentro Ima, essa ha trattenuto solo Ohr Ruach in Keter 
e Ohr Nefesh in Hochma. Cosi Ima puo dare a ZON solamente la Luce 
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di VAK = Ruach + Nefesh, ma non la Luce ć\ GAR = NRNHY. Inoltre si 
considera che ZON abbia acquisito somiglianza eon l*Uno Superiore 
solo dopo aver ricevuto le Luci di NRNHY. E questo si acquisisce eon il 
compimento della Mitzva dei Tefillin. 

Luce 
di Bina 



Ancora, sorge una domanda: sappiamo che per creare il Partzuf 
delLuomo inferiore fuori da ZON, ZON deve ascendere ^dAVIe riceve- 
re la Luce di GAR, altrimenti non puó generare un piccolo Partzuf senza 
Ohr Hochma. Al lora perche si e detto che Ima e in uno stato di Katnuf! 

Quando ZON ottengono la ricezione della Luce di AVI, essi ascen- 
dono 2 id AVI ę, diventano simili ad AVI nelle proprie qualita, dato che 
ciascun inferiore che ascende al Superiore diviene come esso. In effetti, 
solo la grandezza dello schermo distingue gli oggetti spirituali, come 
solo la grandezza dello schermo deteimina tutte le qualita degli oggetti. 

Cosi, una volta che ascende e riveste ZON diviene come AVlt 
tutte le qualita di AVI sono ora naturalmente adottate da ZON. Proprio 
come A VI crea ZON, ZON in A VI genera e passa la Luce nel Partzuf 
delPuomo inferiore. Quindi, non c’e bisogno neppure di cambiare 
nomi, poiche tutto accade al livello di AVL E una volta asceso li, ZON 
e gia chiamato AVI ela Luce che essi passano alPuomo e intesa come 
la Luce per ZON. 
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E scritto: iL Creatore creó l’uomo a sua propria immagine. 
La parola ebraica “immagine” che e usata nella Torah e TzeLeM ed e 
formata da tre lettere: Tzadik-Lamed-Mem. NeirArticolo 2 abbiamo 
detto che non ci sono Kelim per Ohr Haya e Ohr Yechida; piuttosto, 
ci sono Kelim solo per Bina-ZA-Malchuł per le Luci NRN\ Nefesh- 
Jluach-Neshama. 

Cosi persino quando diciamo che c’e un Kłi chiamato Keter^ inten- 
diamo che il conto comincia da Bina di Keter^ non da Keter di Keter. 
Bina e ZON, i Kelim rimasti nel Partzuf, sono divisi in tre linee: la linea 
di Bina-HBDy la linea di ZA—HGT e la linea di Malchut-NHYM. Ció e 
caratteristico di Ohr Hassadim. 

Bina - Hochma 

Daat - Bina 

Gevura - Hesed 

Tifferet - ZA 

Hod - Netzah 

Yesod 

Malchut- Malchut 

Comunąue, ąuando Ohr Hochma e trasferita, il Partzuf Bina si divi- 
de in due Partzufim\ AFI e YESHSUT. Queste costituiscono HBD = tre 
zHGT = tre. Insieme eon ZAT = sette Sefirot, da Hesed a Malchut, in 
Gematria formano il tredici (3 + 3 + 7) della parola Echad, che allude 
al nome completo, lo stato e Tottenimento. 

II fatto e che le Sefirot Keter e Hochma sono occultate in ^4^4 e solo 
la sua Sefira Bina manda la propria Luce verso il basso. Questa Sefira 
Bina di AA e divisa in due Partzufim, AFI t YESHSUT. le sue GAR 
splendono in AVI e la sua ZAT splende in YESHSUT. Queste due parti 
di Bina sono chiamate M (Mem) e L (Lamed) della parola TzeLeM. 

I AFI sono chiamate Mdella parola TzeLeM, poiche esse formano un 
anello chiuso che custodisce Ohr Hochma, impedendo che raggiun- 
ga gli altri inferiori Partzufim. Questa Ohr Hochma e detta “occul- 
tata” (da tutti i Partzufim del Mondo di Atzilut) e solo Ohr Hassa- 
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dim, Ohr Ruach, discende da loro a tutti i Partzufim del mondo di 
Atzilut durante i seimila anni fino alla fine della correzione. 

2. YESHSUT e chiamata L della parola TzeLeM, poiche inarca la testa 
(G/^7?) e somiglia a una torre. E scritto di ąuesta torre: “La tor- 
re di Oz (forza) del nome del Creatore”. Per questo YESHSUT e 
chiamata “Torre” e ZA ę conosciuto come “un giusto”. Dopo tutto, 
YESHSUT e ZAT de Bina, le qualita di ZON che sono incluse in 
Bina; quindi esso passa a ZON la propria Ohr Hochma. 

Se ZON in Katnut sono riempiti eon Ohr Hassadim (Ruach chiama¬ 
ta Avir-Sińa), allora durante la ricezione di Ohr Hochma da YESHSUT, 
la lettera Yod nella parola Avir esce e Avir diviene Ohr (Luce). Quindi 
YESHSUT e chiamato “una torre”, un Partzuf in Gadlut che contiene 
Hochma, che si libra nelParia {Avir). 

Comunque, questo stato in ZON e incostante. YESHSUT ritoma a 
Katnut e a Gadlut in maniera intermittente; quindi tale stato e chiamato 
“che si libra”. ZA e chiamata Tz {Tzadik) della parola TzeLeM, poiche 
tale e la sua qualita dentro questa torre. Pertanto: 

• AVl-M {Mem)-Hochma che e occultata alPinterno un anello; 

• YESHSUT-L {LamedyBina, sebbene essa ascenda a AA, divenga 
Hochma (torre) e passi Ohr Hochma verso il basso; 

• ZON-Tz {TzadikyOaat, riceve la Luce da YESHSUT. 

Comunque non bisogna confondere le tre lettere Tz-L-M eon le tre 
linee chiamate HBD\ TzeLeM consisie di tre Partzufim, uno dentro Tal- 
tro. Partzuf Hochma (Mdi TzeLeM, AVI) h \\ Partzuf piu interno dei 
Partzuf, Partzuf Bina {YESHSUT, L di TzeLeM) si riveste dal Chazeh di 
A VI in giu; e da Chazeh di YESHSUT in giu il Partzuf di Bina e rivestito 
dal Partzuf Daat, ZA, Tz della parola TzeLeM. 

Le parole, IL Creatore creó l’uomo a Sua Propria immagi- 
NE (TzeLeM), significa che eon Taiuto delTosseiranza spirituale della 
Mitzva dei Tefillin, Ohr Hochma viene ricevuta in confoimita alPordine 
di ascesa delle lettere Tz-L-M. Questa e la Luce che Adamo ha ricevu- 
to dopo la creazione, mentre dapprima noi stimoliamo la ricezione di 
questa Luce in ZON e da ZON stimoliamo la sua ricezione in noi stessi. 

Il gapo DEL TEFILIN CONTIENE IL NOME DEL SANTO RE, INSCRIT- 
TO NELLE LETTERE HaYaYaH. I Tefillin sono chiamati il Carmelo (Car 
Maleh-tntia. bonta), come e scritto: La tua TESTA SU DI TE E COME IL 
Carmelo. Questo e perche quando i capi di Z4 e Malchut mettono sul- 
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la testa i Tefillin (La Luce Superiore di TzeLeM), essi divengono come 
ii Carmelo, Car Maleh (nel testo ebraico originale n"7H nD*? ua Kar 
małe mikol tuv, un cuscino colmo di tutto il Bene, n.d.r). 

Questa Luce e chiamata “il Nome del Superiore, Santo Re”, le quat- 
tro lettere di HaYaYaH, dove ciascuna lettera di HaVaYaH e scritta se- 
paratamente: Yod-Hey-Vav-Hey. E la ragione per cui si sente che le let¬ 
tere sono scritte separatamente e che ciascun Partzuf contiene le ąuattro 
lettere di HaYaYaH q c\ 2 isc\xn?i di loro designa un /^^rrrzw/indipendente. 

Ciascuna lettera costituisce un passaggio distinto sulla pergamena 
{nel Tefillin); quattro passaggi distinti corrispondono alle quattro let¬ 
tere di HaYaYaH, Un passaggio (in ebraico Parashah) rappresenta un 
Partzuf distinto e completo e le sue lettere corrispondenti in HaYaYaH 
simboleggiano la Luce in questo Partzuf L’ordine dei Partzufim corri- 
sponde alPordine delle lettere di HaYaYaH: Hod-Hey-Vav-Hey. Tale 
Tefillin e chiamato il Tefillin di Rashi. 

Comunque, c’e un Tefillin eon Tordine dei passaggi (Partzufim) 
Yod-Hey-Hey-Vav, chiamato Tefillin Rabeinu Tam. 1 passaggi scritti 
sui frammenti di pergamena sono identici, ma Tordine del loro posizio- 
namento nelle scatole del Tefillin Rabeinu Tam e differente: Yod-Hey- 
Hey-Vav. 

238. II primo passaggio nel Tefillin corrisponde alla lettera Yod 
del nome HaYaYaH(Hochma) che si riferisce alla Mitzva, ‘‘Santifica 
a Me tutti i primogenitr\ Questo perche Hochma e il primo nato di 
tutti i Superiori. Esso apre lo spazio per il concepimento per il futu¬ 
ro primogenito eon Taiuto di una sottile linea di Luce che emana da 
FoJ, che apre Tutero e lo feconda. 

AVI sono designati dalia lettera Yod del nome HaYaYaH, dove Yod 
significa Aba e il riempimento della Yod (secondo la sua pronuncia: 
Yod= Yod + Vav + Daletfi Vav + Dalet costituiscono Ima. 11 Partzuf AV1 
e chiamato “Santo” e il “primogenito”, poiche i Partzufim YESHSUT 
e ZON sono chiamati santi solo quando essi ricevono la santita (Ohr 
Hochma) d3.AVI. Tutta la santita nel mondo di Atzilut proviene ddiAYI. 

Questo perche Ohr Hochma e chiamato “Santita” q AYI e la Mem 
della parola TzeLeM (Hochma di Atzilut), poiche al loro interno e oc- 
cultato il Superiore Hochma del Mondo di Atzilut. Gli stessi AYI sono 
definiti come Bina nella qualita di Hassadim, dato che all’interno della 
l^osh di AA e occultata Hochma e gli inferiori possono riceverla solo 
se Bina ascende a Hochma, alla Rosh di AA., dove Bina si unisce eon 
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Hochma della Rosh di AA e assume il nome di Hochma. Comunque non 
e la Hochma ordinaria; essa e chiamata ""Hochma dei trentadue sentieri” 
di Ohr Hochma discendente e solo questa Hochma dona Ohr Hochma a 
tutti i Partzufim del Mondo di Atzilut. 

Per questo lo Zohar dice che questo sottile raggio di Luce, chiamato 
“la Via della Luce”, apre Tutero e concepisce il futuro germoglio. Yod 
consiste di tre partii il “punto” superiore della lettera Yod, una piccola 
linea sopra il punto, che e chiamata Rosh e indica il Partzuf AA che e 
occultato 'mAVI\ il corpo della Yod, che forma il Partzuf AVI\ e il “pun¬ 
to” inferiore della lettera, che indica Yesod, la fine del Partzuf AVI. 

Tramite il continuo Zivug tra Yesod de Abae Yesod de Ima, le grandi 
acque discendono nei mondi inferiori eon tutto ció che li abita. Questo 
Zivug su Ohr Hassadim si chiama ""Zivug che fa rivivere i mondi”. Ye¬ 
sod de Ima e anche chiamato Rechem (utero), perche tutti i Rachamim 
(misericordia) vengono da questa parte del Suo Partzuf Ancora, sqAV1 
non compie uno Zivug, questa parte di Ima e chiusa e la misericordia 
non discende in basso. Solo Yesod de Aba puó aprire Yesod de Ima, co- 
sicche Ima passi le sue grandi acque agli inferiori. 

239. II secondo passaggio nel Teftilin, QUANDO TU VIEN1, corri- 
sponde alla prima lettera Hey del nome HaVaYaH^ il palazzo (Bina) 
che si apre sotto Tinfluenza della lettera Yod {Aba) in cinquanta 
entrate, corridoi e camere nascoste dentro di essa. La rivelazione 
che Yod ha fatto in questo palazzo ^ stata fatta affinche si sentisse la 
voce dello Shofar (un como di Ariete), Bina. Lo Shofar era chiuso 
da tutti i lati, ma la lettera Yod venne e lo apri, cosi che il suo suono 
potesse essere udito. E poiche apri lo Shofar e ne ricavó un suono, 
Yod condusse tutti alla libertś. 

La lettera Hey del nome HaVaYaH e YESHSUT, L della parola Tze- 
LeM. E chiamata una “toire che si libra nelLaria”, un palazzo eon cin- 
quanta entrate, poiche occultati sono designati dalia Af di TzeLeM, 
dalLanello che circonda Ohr Hochma e le impedisce di splendere alPe- 
stemo. Ed essi splendono solo eon Ohr Hassadim, 

Comunque, innalzandosi alla Rosh di AA, dove Bina si rivolge a 
Hochma, YESHSUT puó passare Ohr Hochma a ZON. Bina, che si ri- 
volge a Hochma allo scopo di ricevere Hochma per ZON, e chiamata i 
“cinquanta cancelli di Bina'\ poiche consiste delle cinque Sefirot KHB- 
ZA-M, dieci in ognuna di esse. Ciascuna di queste cinquanta Sefirot 
consiste di una camera e un’entrata: HGT sono chiamate “camera” e 
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f^HY sono chiamate una “entrata”, un “corridoio”, che implica Tassen- 
za di un KU per la ricezione. Invece serve per trasferire la Luce dentro 
o fliori dalia camera. 

Quindi, il secondo passaggio usato nel Tęfillin, E QUANDO Tu VIENI, 
designa la lettera Hey del nome di HaVaYaH, YESHSUT del Mondo di 
Atzilut, che sale per accettare Ohr Hochma e passarlo a ZON al di sotto. 

Yod apri ąuesto palazzo, cosi che potesse udire la voce del como 
di montone, poiche ąuesto como era chiuso da tutti i lati. Come gia 
menzionato, YESHSUT {Bina) si uni eon Malchut abbassando a ZON le 
proprie tre Sefirot ELEH {Bina e ZON), mentre YESHSUT rimase eon 
solo due Sefirot K-H, MI. 

Allora, come risultato delTeleyamento di una MAN, Malchut discen- 
de dagli Eynaim (occhi), gli Eynaim di YESHSUT si aprono, Malchut 
discende dal suo posto nella Peh e le tre lettere ELEH si riuniscono eon 
Ml per formare il nome ELOKJM. GE = KH di ZON ascendono a Bina 
insieme eon ąueste ELEH. Comunąue, sebbene ELEH siano salite e si 
uniscano a MI, il nome ELOKJM e ancora considerato chiuso, poiche 
esso ha solo Ohr Hochma e Ohr Hochma non puó splendere in ELEH 
senza Ohr Hassadim. 

Queste tre lettere sono ąuindi definite come un como {Shofar) e den¬ 
tro di esse sono occultati ZON dno ascesero a Bina insieme eon ELEH. E 
ąuesti ZON in ELEH sono chiamati “una voce”. Questa voce suona nel 
palazzo eon Taiuto della lettera Yod, poiche łbt/designa AVI che dona 
la Luce dalPAlto, che facilita Tabbassamento di Malchut dal Nikvey 
Eynaim di YESHSUT al suo posto nella Peh e innalzando ELEH \nd\o\TO 
a Bina. Quindi, Yod apre il palazzo di Luce in YESHSUT allo scopo di 
passare ąuesta Luce a ZON dalio Shofar (le lettere ELEH salite). 

Anche ZON sale a Bina insieme eon ELEH e li riceve Hochma. Que- 
sta grandę Luce in ZA e chiamata “voce” e la sua ricezione e conosciuta 
come “ascoltare la voce”. Comunąue, ąuesto como e chiuso da tutti i 
lati, dal lato di Hochma e da ąuello di Hassadim, poiche le lettere ELEH 
(chiamate “como”) cadono a ZON, dove rimangono chiuse e inaccessi- 
bili sia a Ohr Hochma, sia a Ohr Hassadim. 

Di conseguenza c’e bisogno di due correzioni: (1) elevarle e unirle 
eon Bina, rendendole di nuovo capaci di ottenere la loro Ohr Hoch- 
wa; (2) fomire loro Ohr Hassadim, che serva da rivestimento per Ohr 
Hochma. 

Dapprima, Yod {AVI) passa la Luce a Hey (YESHSUT), mentre 
ELEH s’innalza sopra Malchut, a Bina, insieme a ZON, e li riceve Ohr 
Hochma. Comunąue ąuesta Ohr Hochma, e detta occultata o chiusa. 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



454 ZOHAR 


poiche non puó splendere senza essere rivestita da Ohr Hassadim. Que- 
sto significa che la voce non e ancora emersa, ZA ancora non e nato. 

Dopo ció, Yod entra nella parola Luce = Ohr che ąuindi diventa 
Avir = aria {Ohr Hassadim). E poiche il como (le lettere ELEH) hanno 
ricevuto aria {Ohr Hassadim\ esse possono generare ZA (la voce dello 
Shofar), perche essendo rivestita in Ohr Hassadim, Ohr Hochma puó 
entrare in ZA. 

La Luce generale ricevuta da ZA e chiamata “voce”. E questa voce 
libera tutti gli schiavi che furono imprigionati dai desideri egoistici in 
tutti i mondi, poiche ZA illumina verso il basso tutti gli inferiori. Cosi, 
i figli di Israele (le aspirazioni spirituali delPuomo) meritano la Luce 
della liberazione (che sconfigge le aspirazioni egoistiche materiali). 

240. Al suono dello Shofar i figli di Israele furono liberati dalLE- 
gitto. E COSI lo Shofar sara suonato nel futuro, la prossima volta, al 
tempo della fine dei giorni. E tutta la liberazione proviene da questo 
Shofar^ che e Bina, Per questo la liberazione dalPEgitto e menzio- 
nata in questo capitolo della Torah^ poiche questo Shofar proviene 
dalia forza della lettera łbj, che apre Tutero e conduce gli schiavi 
alla libertś. E questa k la lettera Hey^ la seconda lettera del nome 
HaVaYaH, 

Tutta la Luce di ZON viene dal como {ELEH), compresa la grandę 
Luce che libera Israele dalLEgitto e la Luce che e destinata a essere ri- 
velata in futuro, alla fine dei giomi (alla completa liberazione dalLegoi- 
smo). Questo perche i Tefillin contengono un passaggio che si riferisce 
alPesodo dalLEgitto, poiche la Luce che libera dalPEgitto viene dal 
como, che e dentro YESHSUT. Questo grazie al potere di A VI, chiamato 
Yod di HaYaYaH, che apre Tutero di YESHSUT {ELEH) e libera la voce 
{ZA) dalia sua prigionia. 

Questa luce ha sufficiente potere per liberare Israele dalia schiavitu. 
Solo dopo Tottenimento di ąuesta Luce {Ohr Haya) e non un grado in- 
feriore, ZA e Nukva possono essere chiamati “voce” e “discorso”. Tutta 
la liberazione proviene solo da Ohr Haya (solo dopo essere asceso al 
grado spirituale di Ohr Haya, Puomo puó liberare se stesso dalPegoi- 
smo e divenire libero). 

241. II terzo passaggio nel Tefillin e il segreto deirUnitś in 
^Ascolta o Israele”, la lettera Vav in HaYaYaH^ che include tutto e 
designa Z4, che contiene Punitii di tutto. Ogni cosa si unisce in uni- 
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dentro di lui ed egli riceve tutto. II quarto passaggio, che recita 
“Th ascolterai”, include due lati, Hesed e Gevura, che si uniscono 
airAssemblea di Israele, chiamata la Gevura inferiore o Malchut. 
E ąuesta e la ultima lettera Hey del nome HaVaYaH, che le porta e 
le include tutte. 

II terzo passaggio nel Tefillin (Ascolta o Israele) e il PartzufZA, la 
lettera Vav in HaYaYaH, che include tutti e quattro i passaggi contenuti 
nel Tefillin. Sebbene i primi due passaggi {AVl e YESHSUT) rappre- 
sentino Hochma e Bina, essi non costituiscono realmente Hochma e 
Bina stessi, ma piuttosto le loro paiti, che rivestono nella Rosh di ZON, 
chiamata A/e L di TzeLeMdi ZA. 

Analogamente, il quarto passaggio, Malchut di ZA, non implica che 
essa sia Malchut stessa. Piuttosto, si riferisce alla sua parte che e inclusa 
in ZA ed e chiamata Mochin (cervello) di Gevura. Ci sono tre parti di 
Mochin in ZA, Hochma, Bina e Daat, che sono corrispondentemente 
chiamate M, L q Tz di TzeLeMdi ZA. Esse sono le stesse H-B-ZA-M, 
come nel Mochin di ZA. Questo perche Daat (Tz) include Hesed e Ge¬ 
ma. E questa Hesed in Daat e definita come ZA stessa e Gevura e de- 
finita come Tinclusione (delle qualita) di Nukva di Z4. E queste H-B- 
ZA-M costitwiscom i quattro passaggi contenuti nel Tefillin. 

Per questo ZA, la lettera Vav nel nome HaYaYaH, include tutti e 
ąuattro i passaggi. E tutte le unioni che vengono d 2 L AVI e YESHSUT 
sono compiute al suo interno, per il suo bene. Perche tutti i Partzufim 
Superiori che precedono ZA sono uniti (eon il Creatore) e non hanno 
bisogno di MAN per raggiungere lo stato di unita. Mentre tutte le MAN 
innalzate dagli inferiori ai Partzufim Superiori sono intese solo per Tu- 
nifieazione di ZA e in nessun modo influenzano la costante unita dei 
Partzufim Superiori eon il Creatore. 

L’unificazione di Hochma eon Bina, che ha come risultato il fatto 
che Bina diviene come Hochma, awiene solo per conto di ZA che si e 
innalzato a Bina sotto forma di MAN. Poiche quando ZA si e innalzata 
a Bina come MAN, Bina ascende alla Rosh di AA e li riceve Hochma 
per ZA. Dato che Bina aspira solo alla misericordia {Ohr Hassadim), 
essa non riceve mai Ohr Hochma per amore del Creatore, ma solo se 
gli inferiori ne hanno bisogno. II suo molo, le sue proprieta sono solo 
per dare e non per ricevere (notate che in campo spirituale, “ricezione” 
e sempre per amore del Creatore). 

Quindi, Bina sale alla Rosh di AA solo per amore di ZON. Ed e solo 
2^ che sale a Bina e la spinge a ascendere alla Rosh di AA, dove com- 
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pie uno Zivug eon Hochma e gli passa ąuesta Luce. Per questo e detto 
che ZA riceve tutto, poiche Bina passa a lui (ZeirAnpiń) ogni cosa che 
riceve nella Rosh di AA. E Ohr Hochma e rivelato solo nel posto di ZA 
(non Bina), poiche egli ritoma al proprio posto sotto il Chazeh di ZA. 

La preghiera “Ascolta O Israele” designa ZA, la lettera Vav del nome 
HaVaYaH, Tunione Superiore (Articolo 207) che rivela Tamore solo dal 
lato buono. E poiche si riferisce solo ad “Arna il tuo Creatore...”, non 
contiene restrizioni, ne ristrettezze di giudizio. 

Comunąue, nel quarto passaggio, “Voi ascolterete”, Tultima Hey 
del nome HaVaYaH, Nukva de ZA che e inclusa in esso, Gevura della 
Rosh di ZA, rivela entrambi i lati delLamore: il bene, come pure il małe 
(Articolo 206), riflesso nelle parole di questo passaggio. Esso finisce 
eon le parole: “Che sia benedetto per sempre il Suo grandę Nome”, che 
corrisponde alLinclusione e unione di Nukva in ZA, che significa non 
Nukva stessa, ma la sua parte in ZA, Mochin de Daat. 

Gevura in Daat e la seconda Hey in HaYaYaH. Essa accetta tutta la 
Luce delPunione Superiore contenuta in “Ascolta O Israele” e include 
tutto. E poiche essa contiene tutta la perfezione delLunione, rivela tutta 
la Luce ed entrambi i lati delPamore, poiche la qualita del giudizio che 
completa Tamore fino alla perfezione esiste solo dentro di essa e non 
nel Superiore. 

E quindi scritto: “La tua testa su di te e come il Monte Carmelo”, 
che designa la testa del Tefillin. Infatti, dopo che ZA si e rivestito di tutte 
le quattro luci, designate dai quattro paragraf! del Tefillin, che sono le 
tre lettere Tz, L, M della parola TzeLeM, la sua testa e definita come il 
Carmelo {Car Maleh - colmata di bene). 

242. I Tefillin sono le lettere del Santo Nome. Quindi tua 
testa su di te e come il Carmelo’’ si riferisce alla testa del Tefillin, La 
lettera Dalet si riferisce alla mano del Tefillin.^ Malchut, che e senza 
Luce, rispetto alla testa del Tefillin, ZA, ma che contiene la perfezio¬ 
ne deirUno Superiore. 

I Tefillin della mano indicano Malchut. Ed essa e povera rispetto a 
Bina, il Mondo Superiore. Ancora, essa ha la sua propria perfezione, 
poiche ora la riceve da Bina grazie alLunita tra Nukva e ZA in “Che sia 
benedetto il Suo grandę Nome per sempre”. 

E poiche essa non e la Nukva che e inclusa in ZA (il suo corpo), ma 
una Nukva distinta di ZA, essa ottiene da lui tutti e quattro i passaggi, 
H~B~ZA-M ć\ ZA, poiche essa ha un Partzuf distinto, completo. Co- 
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itiunque, questi quattro passaggi della Torah sono nello stesso posto; 
non sono separati tra di loro da ripartizioni, come nel Tefillin di ZA. 

La ragione di ció questo e che un passaggio della Torah e la Luce e il 
luogo dove risiede e un Kii (il Tefillin o filatteri nel nostro mondo e una 
scatola fatta di pelle di un animale “puro”, nella quale sono collocati 
quattro rotoli di pergamena, in ciascuno dei quali sono scritti i corri- 
spondenti passaggi della Torah). Come sappiamo, ogni Zivug emana 
Luce. Poiche ZA riceve quattro Luci H-B-H-G in quattro Kelim come 
risultato di quattro Zivugim, esso contiene quattro compartimenti per 
quattro passaggi, ciascun compartimento contiene un particolare pas¬ 
saggio della Torah. 

Comunque, nessuno Zivug viene compiuto su Malchut stessa. Tutto 
ció che Malchut ha, lo riceve da ZA. Malchut riceve tutte e quattro le 
Luci (quattro passaggi dalia Torah che sono il risultato di un Zivug eon 
ZA)\ quindi, essa ha solo un posto per tutti i quattro passaggi (Luci). 

243. “II Re k tenuto prigioniero dalie trecce’’ significa che e le¬ 
gato e tenuto in questi ąuattro compartimenti del Tefillin allo scopo 
di essere unito in modo appropriato a quel santo nome. E colui che 
compie questa correzione, esiste in immagine e somiglianza, TZE- 
lEM, eon il Creatore. Proprio come il santo nome e unito nel Cre- 
atore, il santo nome e unito in lui. “Li cred maschio e femmina” si 
riferisce alla testa e alla mano del Tefillin, Ed e uno. 

“II Re e tenuto prigioniero dalie trecce” significa ZA, che e congiun- 
to e unificato in quei compartimenti del Tefillin. I compartimenti del 
Tefillin, che contengono i passaggi della Torah, sono chiamati “vasche” 
o“mastelli”, proprio come gli abbeveratoi dai quali il gregge beve Tac- 
qua, poiche le acque di Ohr Hochma e Ohr Hassadim sono congiunte 
e ristrette da questi Kelim, i compartimenti del Tefillin. Ed e il Creatore 
che e tenuto stretto e legato in questi Kelim, cosi che sia unificato nel 
santo nome. 

1 compartimenti del Tefillin sono i TNHY di Tvuna, la parte inferiore 
di YESHSUT {Israel-Saba e Tvuna, dove Israel-Saba e la parte ma- 
schile e Tvuna la parte femminile). Questa parte di Tvuna e chiamata 
la grandę lettera Dalet della parola Echad (uno) nel verso “Ascolta O 
Israele, il nostro Creatore e Uno”. E scritto di questa lettera: “Che appa- 
ia la terra asciutta (la terraferma)”. 

Come gia menzionato nella terza Mitzva, poiche questa “terra 
asciutta” (terraferma) e stata rivelata in Z4, egli puó passare la Luce a 
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Malchut. Cosi se non fosse stato per questi ąuattro luoghi in ZA, la terra 
arida dentro di esso» non sarebbe stato capace di dare la Luce a Nuha 
Quindi, e detto che ZA “e legato e tenuto in quei luoghi” che proYen- 
gono dalia terra arida cosi che lo rendano capace di unirsi e passare la 
rivelazione della Luce del Creatore nel suo santo nome, Nukva. Come 
risultato, la terra arida diviene fertile e produce frutti. 

Quindi, colui che ha completato le correzioni di questi quattro pas- 
saggi della Torah acquisisce immagine e somiglianza (TzeLeM) eon il 
Creatore. In altre parole, quando Puomo “in basso” (sotto il mondo 
di Atzilut, nei mondi BYA) “indossa” il Tefillin (consegue il livello di 
questo grado), egli riceve da ZA la Luce di H-B-H-G. Questa Luce e 
chiamata TzeLeM, poiche Hochma e Bina sono chiamate MqL, mentre 
Hesed e Gevura sono chiamate 7z. E proprio come Elokim, Bina si uni- 
sce eon il santo nome di Malchut, unendo pertanto il santo nome dentro 
Tuomo, poiche l’uomo e una parte di Malchut. 

Ci sono due parti, una maschile e una femminile, nella Luce di 
Hochma e di Bina (chiamata TzeLeM): TzeLeM di ZA e TzeLeM di 
Nukva, la testa del Tefillin e la mano del Tefillin. Quindi e detto che il 
Creatore ha creato Tuomo e la donna, in riferimento alla testa e alla 
mano del Tefillin. 
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244. L^undicesima Mitzva e di dare la decima parte dei frutti 
della terra. Qui troviamo due MUzvot: separare un decimo dei frut¬ 
ti della terra e portare i primi frutti degli alberi, come e scritto: 
^‘Guardate, vi ho dato tutte le erbe che fauno seme che si troyano 
sulla faccia di tutta la terra” (Genesi, 1:29). Qui e scritto: vi ho 
DATO. Altrove e scritto: “E ai figli di Levi, ecco, lo ho dato ogni 
decima in Israele” (Numeri, 18:21). E anche scritto: “E tutta la de- 
cima parte della terra, sia i semi della terra sia i frutti delEalbero, 
appartengono al Creatore” (Levitico, 27:30). 

Questi versi ci indicano che il Creatore donó tutto ad Adamo. Allora, 
perche ci obbliga a privarci della decima parte di essi e a portare i primi 
frutti della terra e perche ci proibisce di mangiarli? Dopotutto, ció con- 
traddice quanto e stato detto. 

II fatto e che il processo di nutrimento spirituale include la scoperta, 
la selezione e la separazione delle scintille sante della Luce dalie forze 
impure. Nel processo di alimentazione (ricezione della Luce), le scin¬ 
tille della Luce (Nitzotzin) che sono contenute nel cibo, si uniscono eon 
Tanima delLuomo, eon la sua stessa came; gli scarti, tranne le scintille, 
lasciano il corpo. Tutto ció continua attraverso la vita delTuomo (seimi- 
la gradi di ascesa); egli accumula gradualmente dentro di se le scintille 
sante eon le quali completa la propria anima. Senza di esse, Tanima non 
puó raggiungere la completezza e la perfezione. 

Penso che il lettore abbia gia intuito che lo Zohar non sta parlando 
del processo di nutrizione e digestione del corpo fisico. Come Tintera 
Torah, lo Zohar parła solo dello scopo della creazione e delle vie per 
il suo conseguimento. Quindi, pręgo il lettore (nonostante ció che la 
mente gli suggerisce a una prima lettura) di considerare che questi testi 
sono stati scritti nel linguaggio dei rami, dove gli oggetti spirituali sono 
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descritti nel linguaggio del nostro mondo; pertanto, nonostante il fatto 
che la lingua parli della corporalita, gli oggetti rimangono spirituali. 

E scritto nella porzione settimanale di Lech Lecha che ad Adamo 
era stato proibito di mangiare la came: “Ti ho dato ogni tipo di erba...” 
(Genesi, 1:29). Tuttavia, poiche Adamo aveva peccato e Tegoismo e 
rimpurita erano entrati nel suo corpo, fu detto a Noe: “Ogni essere 
vivente sara cibo per te, poiche 1’erba verde te Tho gia data tutta” (Ge¬ 
nesi, 9:3) e ció include la came. 

Dato che Adamo fli creato nella perfezione assoluta, dentro di lui 
tutto era ordinato e corretto e ció corrisponde alla parte animata della 
creazione, come e scritto (Genesi, 2:19): “II Creatore formo dalia terra 
ogni bestia della terra” e anche “Qualunque nome Puomo avesse dato 
agli esseri viventi, ąuello sarebbe stato il loro nome”. Questo significa 
che Adamo aveva conseguito tutti i nomi (livelli spirituali) delle anime 
degli animali, perche le forze pure erano gia separate dalie forze impu- 
re. 

Quindi, ad Adamo non era stato dato il compito di scoprire, selezio- 
nare e correggere gli animali nutrendosene, perche anche prima della 
creazione delPuomo, il Creatore aveva corretto questo nel mondo di 
Atzilut. E solo le parti inanimate e vegetali (parti delPanima) rimasero 
incorrette, contenenti entrambe le forze, pure e impure. Perció, ad Ada¬ 
mo fil chiesto di svelare le scintille che mancavano alla sua anima nel 
cibo inanimato e vegetale. 

Tuttavia, come risultato del peccato di Adamo, i desideri (forze) 
puri e impuri si erano mescolati ancora una volta. E come Tanima di 
Adamo fu frammentata in parti, ognuna delle quali cadde nelle forze 
impure, tutti gli animali (desideri animati) furono corrotti insieme a lui 
(eon il livello umano del desiderio). Da qui nasce il bisogno di rivelare, 
selezionare e correggere. Dunque, dopo il peccato, il Creatore ordinó 
ad Adamo e alle generazioni successive di mangiare animali, cosi da 
estrarre le scintille dairimpurita. 

Si dice che Adamo fu creato A immagine e somiglianza, owero 
eon Taiuto di TzeLeM Elokim, la Luce di Bina, per mezzo dei quattro 
passaggi della Torah nel Tefillin, E questa e la sua anima. Tuttavia, dopo 
che fu nato eon questa anima santa, grazie alle sue buone azioni, aveva 
meritato Teleyazione di MAN^ la ricezione di OhrHaya e poi, nel Shab- 
bat, il conseguimento anche di Ohr Yechida. 

Perció, Adamo fu lasciato a correggere tutta la creazione col solo 
aiuto di una decima e delle offerte. E nutrendosi della decima e delle 
offerte, raggiunse la rivelazione del proprio desiderio ed elevó MA!^ 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



L’undicesimo precetto 461 


al livello di Ohr Haya e Yechida. Ma, dopo che ebbe peccato, tutte le 
sue correzioni e tutto ció che aveva riempito la sua anima fli corrotto, 
inescolato, e Tegoismo prese possesso del corpo. 

A causa del nostro egoismo, la decima e Tofferta sono proibite per 
noi, per il timore di poter desiderare la purezza Divina. Piuttosto, siamo 
obbligati a estrarle e passarle su Cohanim e Levi’im (parti delPanima). 
E se noi osserviamo la Mitzva del Creatore di separare spiritualmente 
la decima parte dei frutti del la terra e Tofferta (come Egli aveva co- 
mandato), riceveremo la forza di elevare MAN e ricevere Ohr Haya 
nel Shabbat (Pascesa dei mondi si chiama Shabbat) nello stesso modo 
in cui Adamo consegui questo stato mentre si nutriva eon la decima e 
faceva rofferta. 

Quindi, dopo che 1’uomo riceve Ohr Neshama mettendo il Tefillin, 
egli puó elevare MAN eon Taiuto delle due Mitzvot (la decima e Tof- 
ferta) per ricevere Ohr Haya. Come abbiamo spiegato, Adamo riceveva 
Ohr Haya nutrendosi eon la decima e TofFerta. Tuttavia, a noi e stato 
proibito di nutrirci eon esse (owero di provare a ricevere questa Luce 
per amore del Creatore) per via delPegoismo che agisce nel nostro cor- 
po (i desideri). Invece, siamo invitati a dare la decima e Tofferta al 
Cohanim e al Levi 'im. Come risultato, riceviamo la forza per ricevere 
questa Luce. 
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245. La dodicesima Mitzva prescrive di portare i primi frutti 
deiralbero come offerta, come e scritto; ‘‘E ogni albero che possie- 
de i frutti di un albero che produce semP (Genesi, 1:29). Tutto ció 
che e di valore per me non sarś mangiato da te. Ti ho dato il Mio 
permesso e ti ho dato tutte le decime e le offerte dell*albero. “A te’’ 
e non alle generazioni successive. 

Da ció, diventa chiaro che a noi, le generazioni successive, e stato 
proibito di nutrirci eon la decima e Tofferta. La Luce chiamata “deci- 
ma” e "offerta” e cosi grandę che fino a quando tutti i Kelim (desideri) 
delPanima di Adamo non saranno corretti, sara impossibile per noi ri- 
ceverla per amore del Creatore. 

Quindi, e proibito anche solo provare, per non peccare come e suc- 
cesso ad Adamo. C’e una Mitzva di non ricevere questa luce, che si 
riferisce a Malchut de Malchut. Tutte le volte che le scintille si rivela- 
no, e sufficiente lasciare che questa Luce sia, astenendosi dal riceverla 
durante i seimila anni. Qui si trova la sua effettiva correzione, fino a 
che, alla fine della correzione, la grandę Luce del Creatore, chiamata 
Mashiach (Messia), si manifestera e ci dara la forza di ricevere la deci¬ 
ma e Tofferta per amore del Creatore. 
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246. La tredicesima Mitzva prescrive di compiere il riscatto del 
primogenito in modo da rafforzarlo nella vita. Ci sono due angeli 
designati: uno sulla vita e uno sulla morte. Entrambi governano 
suiruomo dalLAlto. E quando Tuomo riscatta suo figlio, lo riscatta 
dall^angelo incaricato della morte, in modo tale che Tangelo non 
possa piu governare sul suo primogenito. Perció, e scritto: E IL 
Creatore vide tutto CIO CHE AVEVA FATTO (questo in genera¬ 
le) E viDE CHE ERA MOLTO BUONO si riferisce airangelo della vita, 
mentre la parola molto si riferisce alPangelo della morte. Quin- 
di, per mezzo di questa azione di riscatto, Tangelo della vita viene 
rafforzato e Tangelo della morte viene indebolito. Grazie a que$to 
riscatto viene riacquistata la vita, perche il lato del małe lo lascia 
stare e non si aggrappa piu a lui. 

Uascesa dei mondi e awenuta il sesto giomo della creazione: ZA e 
asceso nel luogo di AA, Malchut e ascesa mAVle Adamo ha conseguito 
Ohr Haya. Come risultato, Tangelo della morte (Pegoismo) ha perso 
completamente il proprio potere. Al contrario, egli e divenuto molto 
buono, perche nella sua correzione, Tegoismo diventa un grandę e san- 
ioKlł, Tunico KU che puó ricevere la Luce piu grandę. 

Questo stato awerra alla fine della correzione generale, ąuando, 
grazie alla rivelazione di ąuesta grandę Luce, la morte (Pegoismo) spa- 
rira per sempre. Questo e il significato del verso: “Quando il Creatore 
vide TUTTO ció che aveva fatto”, owero alla fine di tutta la creazione, 
“Egli vide che era molto buono”. 

Tuttavia, a causa del peccato di Adamo, i mondi non possono piu 
ascendere cosi in alto. Questo e il motivo per cui abbiamo bisogno di 
^itzvot speciali di riscatto per eseguire preparazioni speciali e azioni 
per ricevere Ohr Haya, almeno nello stato chiamato Shabbat. Ouesto e 
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esattamente il significato della Mitzva di riscattare il proprio figlio pri- 
mogenito, quando indeboliamo il potere delfangelo della morte e raf- 
forziamo Pangelo della vita, proprio come il Creatore fece eon Adamo 
attraverso le ascese preliminari di tutti mondi, perche durante questa 
ascesa, chiamata Shabbat^ Tangelo della morte diventa molto buono. 
Tale e il potere di questa Mitzva. 

Allo stesso tempo, non viene osservato come in precedenza nel 
modo piu completo, quando Tangelo della morte perdeva tutto il pro¬ 
prio potere. Ora, osservando la Mitzva del riscatto del figlio primoge- 
nito, ci limitiamo a prendere distanza dalPangelo della morte, senza 
realmente distruggere le forze impure ed esse non si aggrappano piu a 
lui. E dopo aver impedito a queste forze impure di aggrapparsi, il tutto 
realizzato eon Taiuto della Mitzva, egli puó ricevere la vita, owero Ohr 
Haya dello stato di Shabbat 
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247. La quattordicesima Mitzva e di osservare lo Shabbat^ che e un 
giorno di riposo da tutte le azioni della creazione. Qui ci sono due 
MUzvot: primo, osservare il giorno dello Shabbat e abbellire la su a 
santita, cioe ricevere Ohr Hochma, chiamata “santit^”; secondo, os- 
servare lo Shabbat come un giorno di riposo per tutti i mondi, nei 
quali tutte le azioni sono moltiplicate e realizzate anche prima che 
ąuesto giorno sia santificato. 


Lo Shabbat e uno stato dei mondi spirituali, dove la Luce che discen- 
de dalLAlto eleva ZA ad AA, Nukva 2 idAVI, i mondi di BYA^. YESHSUT 
z ZON dt\ mondo di Atzilut. Come risultato, il NRN deWuomo (chiun- 
que lo abbia, chiunąue sia spiritualmente presente nei mondi di BYA) 
ascende anche ad Ałzilut eon i mondi di BYA q W riceve Ohr Haya. 

Atik 

ZA- AA 

M- AVI 

BYA - YESHSUT + ZON 

-Parsa del Mondo di Atzilut 

Ne consegue che ci sono due Mitzvot: astenersi dal lavorare e dal 
portare cose da una casa a un’altra. Questo perche ąuando tutti i mondi 
sono completamente liberi dalie forze impure, dobbiamo proteggerci 
da esse, in modo che non ritomino e si mescołino eon la santita dello 
Shabbaf, e colui che lavora fa si che le forze impure si mescołino a 
iluelle pure. 

La seconda Mitzva e di onorare il giorno dello Shabbat: attraverso i 
piaceri dello Shabbat (Pascesa dei mondi di ABYA), Tuomo riceve (nei 
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suoi desideri spirituali esistenti nel mondo d\BYA) dali’Alto la Luce del 
mondo di Atzilut. Questa Luce di Atzilut e chiamata “santita” {Hoch- 
md)\ ąuindi, Tuomo e santificato da essa. 

Tutte le purificazioni e le correzioni hanno luogo solo nel nostro 
lavoro e nella lotta eon le forze impure, che ci impediscono di awi- 
cinarci e di unirci al Creatore nelle nostre proprieta. E proprio nelle 
battaglie contro le forze impure che estraiamo le scintille della Luce che 
esse hanno inghiottito e ogni estrazione di una scintilla della Luce dalie 
forze impure e la sua ascesa al mondo di Atzilut viene definito come 
un'opera indipendente e individuale. 

Al principio, queste scintille furono selezionate ed estratte dalie for¬ 
ze impure dal Creatore stesso. Ció e descritto nelle Sue azioni nei sei 
giomi della creazione; e ąuando tutte le estrazioni delle scintille della 
Luce terminarono, il lavoro fu considerato finito e giunge lo stato cor- 
retto, chiamato Shabbat; ed e il giomo di riposo, poiche non c’e altro 
da correggere. 

Quindi, lo Shabbat e il giomo (lo stato in cui la Luce illumina i 
mondi) nel quale finisce tutto il lavoro di correzione in tutti i mondi. A 
ogni Shabbat (lo stato delPascesa nei mondi spirituali al livello della 
correzione di tutte le forze impure), lo stesso stato di perfezione della 
creazione del primo Shabbat ritoma e porta riposo a tutti i mondi di 
ABYA. Tutte le forze impure si distaccano, si allontanano e tomano al 
proprio posto {Tehom Raba - grandę abisso) e tutti i mondi ascendono 
al mondo di Atzilut, definito come perfetta unita. Noi siamo destinati 
a ricevere questa santita, la Luce del mondo di Atzilut, essa discende 
su di noi attraverso la nostra osservanza delle due Mitzvot: Ricorda e 
OSSERYA IL GIORNO DELLO SHABBAT. 

248. Poiche quel giorno e stato santificato, la creazione di spiriti 
incorporei dorera essere completata. Domanda: ^Torse il Creato¬ 
re era incapace di ritardare la santifieazione di quel giorno fino 
a quando non furono creati i corpi per quegli spiriti?’’. Risposta: 
“L’Albero della Conoscenza del Bene e del Małe conteneya un lato 
malyagio che voleva goyernare il mondo e molti spiriti si separa- 
rono e ayanzarono, armati, per yestirsi dei corpi di questo mondo. 

Poiche quel giomo fu santificato, la creazione dei corpi per gli spiriti 
doveva essere completata. Ció significa che quel giomo era stato santi¬ 
ficato prima che il Creatore avesse il tempo di creare i corpi per quegli 
spiriti. E scritto riguardo a questo nel primo Shabbat della creazione: 
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“E ii settimo giomo il Creatore terminó il Suo lavoro, che Lui ha fatto; 
ed Egii riposó il settimo giomo da tutto il Suo lavoro, che Lui ha fatto”. 

Questo passaggio della Torah e poco chiaro. Perche, se il Creatore 
fini tutto il Suo lavoro da solo, allora non ci lasció niente da farę. Dopo- 
tutto, Egli fini tutto da solo. Tuttavia, il Creatore selezionó le scintille di 
Luce e separó le forze pure da quelle impure proprio per renderci capaci 
di completare questo lavoro, grazie ai nostri sforzi nelPosseryanza della 
Torah e de Ile Mitzvot. 

II riposo che e menzionato qui si riferisce solo a quello che il Crea¬ 
tore stesso doveva farę. Quindi, la Torah dice che il Creatore terminó il 
Suo lavoro, poiche Egli completó tutti i preparativi per noi e nient’altro 
era richiesto da Lui, perche il resto Egli lo ha CREATO perche noi lo 
facessimo. Questo ci permette di agire per completare la creazione. 

Quindi, e scritto che il Creatore non ebbe il tempo di creare i corpi 
per gli spiriti prima deirarrivo dello Shabbat. Questi spiriti incorporei 
costituiscono tutte le nostre forze impure e malvagie che guidano Puo- 
mo alla trasgressione e il Creatore le lasció intenzionalmente in questo 
modo, perche, proprio in quanto esse sono presenti in noi, abbiamo la 
liberia di scelta nel nostro lavoro eon la Torah e le Mitzvot. 

Come risultato del peccato di Adamo in Malchut, chiamato “LAlbe- 
ro della Conoscenza del Bene e del Małe”, le forze pure e quelle impure 
ftirono mescolate. Di conseguenza, le forze impure desiderarono regna- 
re nel mondo sulle forze del bene, cosicche queste non prevalessero mai 
su di loro. Cosi, fu emanato un numero di spiriti armati, eon Tintenzio- 
ne di attaccare i corpi, catturarli e vestirsi di essi. 

Due punti si unirono in Malchut: uno era corretto, avendo ricevuto 
le proprieta di Bina, la misericordia; Taltro era il rigore del giudizio, il 
risultato delle restrizioni in Malchut stessa. Quando Malchut si unisce 
eon le forze pure, la sua proprieta della restrizione e nascosta e viene 
rivelato il punto della misericordia (Articolo 123). Allora si dice che 
l’uomo merita solo la bonta. 

Tuttavia, se Tuomo trasgredisce, egli attacca il punto buono e perció 
rivela il punto della restrizione in Malchut. Cosi, vengono rivelate le 
forze che desiderano danneggiare e distmggere la parte corretta e re- 
gnare sulEuomo e questo e małe. 

Tuttavia, se egli merita che si riveli e domini il punto della miseri¬ 
cordia, puó elevare Malchut a Bina, causando per questo, che discenda- 
no la somma misericordia e la Luce. Tuttavia, se egli non lo merita e il 
punto della restrizione viene rivelato in Malchut, a causa di questo non 
solo danneggia Malchut, ma danneggia anche il punto di Bina che si 
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unisce a Malchut. Cosi, questo punto passa dal bene al małe, dalia mise- 
ricordia al giudizio, poiche la restrizione e rivelata nella stessa Malchut 
e ogni proprieta rivelata domina. 

Ecco perche il punto del giudizio fu rivelato in Malchut dopo il pec- 
cato di Adamo. Da ció, Adamo danneggió il punto (la proprieta) di Bina 
che si uni a Malchut, cambiandolo, per di piu, dalia misericordia al 
rigore, al giudizio. Malgrado ció, la correzione di Malchut e possibi- 
le solo eon Taiuto di questo punto, per questo e chiamato “bonta”; e 
quando in essa viene rivelato questo punto di Bina, anche Malchut e 
chiamata “bonta”. 

Ma ora che il vero punto di Bina in Malchut e stato danneggiato ed 
e passato dal bene al małe, la forza impura ha pensato che sia giunto 
per lei il tempo di dominare il mondo e di vestire i corpi umani, cioe di 
Adamo e dei suoi figli (i Partzufim spirituali). In altre parole, il corpo (i 
desideri) delle forze impure eredita il posto del corpo di Adamo. Cosi, 
la correzione di Malchut dal punto buono diventa impossibile, siccome 
non arriva a Malchut altra bonta da Bina e questa proprieta e diventata 
il małe, il rigore e il giudizio a causa della ricezione ristretta in Malchut. 

Molte forze impure armatę e distruttive furono emanate per attac- 
care, in modo da vestire i corpi umani (i desideri) in questo mondo e 
govemare su di essi. Perció la forza impura pensó che niente avrebbe 
potuto proteggere e saWare le forze pure da lei, a causa del danno che 
il peccato di Adamo aveva arrecato al sistema di govemo del punto di 
misericordia in Malchut. 

249. 'Hittayia, poichć il Creatore vide questo, Egli destó il vento 
dall’interno dell^Albero della Vita, ZA, e colpi Taltro Albero, Mal- 
chuU E Taltro, il lato buono, venne ri$vegliato e il giorno fu santi- 
ficato. Per questo la creazione dei corpi e il risyeglio degli spiriti in 
quella notte di Shabbat furono diretti dal lato buono e non da quello 
cattiyo. 

Poiche il Creatore vide il rafforzamento del potere del giudizio e 
delle forze impure, la loro capacita di yestire i corpi di questo mondo 
(escludendo cosi completamente la possibilita di correggere il mondo 
in futuro), risyeglio il vento dalPintemo delPAlbero della Vita, il quale 
colpi Taltro Albero (compi uno Zivug eon esso), Malchut. Grazie a que- 
sto Zivug, 1’Albero della Vita passo alPaltro Albero, Malchut, lo spirito 
della vita, permettendogli cosi di staccarsi dalie forze impure. 
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Come risultato, in Malchut riapparve il lato buono, come era pri- 
ina del peccato di Adamo e nel mondo discese la santificazione dello 
Shabbat. Cioe, sebbene le forze impure avessero la forza di vestirsi dei 
corpi e fossero piu forti delle forze pure e, in base alla legge, avrebbero 
doYUto prevalere, in quel momento intervenne il Creatore, ignorando la 
distruzione causata dal peccato di Adamo. 

Di conseguenza, ZON (PAlbero della Vita e TAlbero della Cono- 
scenza del Bene) si unirono in uno Zivug, come prima del peccato di 
Adamo e nel mondo discese la Luce della santita dello Shabbat. Questa 
azione del Creatore fece in modo che lo Shabbat (la Luce dello Shab¬ 
bat) discendesse nel mondo e che le forze impure perdessero Toppor- 
tunita di rivestirsi dei corpi umani di ąuesto mondo. Le forze impure 
restarono come spiriti incorporei, il che permette alLuomo di awici- 
narsi al Creatore (eon le sue proprieta). Questo e indicato come il suo 
ritomo {Teshuva). 

La creazione dei corpi e il risveglio degli spiriti in quella notte di 
Shabbat fiirono diretti dal lato buono e non dal lato delle forze impure, 
perche Tazione del Creatore resta nella creazione per sempre. Proprio 
come nel primo Shabbat della creazione, il Creatore ignoró il danno 
del peccato di Adamo, obbligando invece ZON a compiere uno Zivug 
e il giomo fu santificato come prima del peccato, perche Egli distrusse 
tutto il potere delle forze impure, nonostante il fatto che esse avessero 
la forza per regnare. 

Lo stesso si applica agli Shabbatot (plurale di Shabbat), le ascese 
spirituali per coloro che esistono nei mondi di BYA durante i seimila 
anni. Sebbene Tuomo sia ancora pieno di impurita, perche deve ancora 
correggere i peccati delLAlbero della Conoscenza, quando compie uno 
livug (della Luce eon uno schermo) nella notte di Shabbat (in uno stato 
spirituale di quel nome), le forze impure (delPuomo) non hanno potere 
su di lui (sui suoi desideri altruistici). In questo Zivug, Tuomo assume 
il corpo e lo spirito di un neonato, come se fosse incolume dal peccato 
di Adamo, come se egli stesso correggesse TAlbero della Conoscenza. 

E nonostante il fatto che Tuomo debba ancora meritare la liberazio- 
ne dal proprio egoismo, in quella notte le forze impure non hanno pote¬ 
re su di lui. Cosi egli puó ricevere i corpi e gli spiriti nel proprio Zivug 
nel lato delLAlbero del Bene e non dalie forze impure. 

250. E se quella notte, prima che il lato buono si facesse avanti, si 
fosse affrettato a mettere davanti Taltro lato, egli non ayrebbe po- 
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tuto resistergli neppure un istante. Ma il Creatore forni il rimedio e 
santificó il giorno in anticipo. £d Egli lo ammoni ad apparire prima 
dell^altro lato. E cosi il mondo esiste. E poichć il lato opposto pensó 
di regnare sul mondo, a suo dispetto in quella notte il lato buono 
fu creato e rafforzato. E in quella notte i corpi e gli spiriti buoni e 
santi furono creati dal lato buono. Da ció, il piacere dei saggi, che 
conoscono questi archi di tempo da Shabbat a Shabbat, 

251. Tuttavia, quando Taltro lato, impuro, vide che quanto ave- 
va pianificato di farę era gi^ stato fatto dal lato santo, cominció a 
yerificare le proprie forze e propriet^ e vide tutti coloro che com- 
piono uno Zivug nudi e a lume di candela. Di conseguenza, tutti i 
figli nati da quello Zivug sono assoggettati dalio spirito delPaltro 
lato. E questi spiriti nudi del małe sono chiamati “nocivi” e sono 
goyernati e uccisi da Lilit. 

252. E poiche il giorno fu santificato e la santit^ regna sul mon¬ 
do, Taltro lato si ritrae e si nasconde ogni giorno di Shabbat e ogni 
notte di Shabbat. A eccezione di Asimon e del suo gruppo, il quale 
cammina segretamente al lume di candela, per osseryare il nudo 
Zivug. E allora essi si nascondono nella cayerna, chiamata Tehom 
Raba (il grandę abisso). E appena finisce lo Shabbat^ molti eserciti 
yolano e yagano nel mondo. Come risultato, tutto yiene corretto 
dal canto dei sofferenti, “Colui che dimora neiroccultamento”, per 
eyitare che Timpurit^ goyerni la santit^. 

In base alla legge, la forza impura doveva regnare nel mondo, per- 
che era piu forte di ąuella pura e doveva yestirsi dei corpi umani. Ma 
poi la terra sarebbe stata data ai malvagi e tutte le generazioni di questo 
mondo originatesi dalPuomo sarebbero State govemate dal lato delle 
forze impure. E non ci sarebbe stata alcuna possibilita di correzione, 
perche Timpurita avrebbe dominato su tutte le generazioni a tal punto 
che non ci sarebbe stata alcuna possibilita di entrare in possesso del lato 
buono, anche solo per un momento. 

Tuttavia, il Creatore fomi un rimedio per prevenire il difetto, elevan- 
do lo Shabbat e rimovendo le forze impure; ció fece si che la Luce della 
pace e del riposo fosse rivelata in tutti i mondi. E tutte le forze impure 
furono scagliate nel Tehom Raba (grandę abisso). Cosi, il mondo fu 
rianimato e questo permise la creazione dei corpi e degli spiriti da parte 
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del lato puro in uno Zivug della notte di Shabbat e il mondo avanzó cosi 
verso lo scopo desiderato. 

Che cosa significa anticipare il difetto attraverso un rimedio? Tutta 
la creazione si basa su una seąuenza di cause ed effetti e tutto ció che 
awiene in disaccordo allo sviluppo dei mondi e chiamato “anticipazio- 
ne” (saltare vari gradi, evitando alcune delle cause ed effetti in questa 
catena). 

E poiche la santita dello Shabbat giunge come un risveglio dalEAl- 
to, dal desiderio del Creatore, senza nessun desiderio o richiesta dal 
basso, poiche Adamo doveva ancora compiere alcune correzioni e av- 
vicinarsi al Creatore per meritare lo Shabbat (quando il Creatore stesso 
anticipó il difetto fomendo un rimedio per la correzione del mondo), 
questa azione da parte del Creatore e chiamata “anticipazione”. 

Poiche la forza impura pianificó di assumere il potere in tutto il 
mondo, in quella notte il lato buono anticipó le sue azioni. Perció la 
notte che segui il peccato nelTAlbero della Conoscenza fu data com- 
pletamente alle forze impure. Quindi, esse pensarono che avrebbero 
owiamente govemato sul mondo. Tuttavia, awenne Topposto e la san¬ 
tita prese il loro posto: in quella notte i corpi e gli spiriti puri fiirono 
creati dal lato buono. Questo perche ebbe luogo una preparazione tale 
che tutti i Zivugim di quella notte crearono corpi e spiriti dal lato buono, 
senza alcuna partecipazione della forza impura. In altre parole, ció che 
awenne fu Tesatto opposto delle aspettative delle forze impure. 

Dunque, e il tempo dei saggi che conoscono questo arco di tempo da 
Shabbat a Shabbat, poiche in questo tempo i corpi e gli spiriti vengono 
creati dal lato puro e buono. E quando la forza impura vede che quello 
che voleva creare e stato creato dal lato opposto, riunisce i propri poteri 
malefici, cerca in tutto il mondo e vede tutti coloro che compiono uno 
Zmg al lume di candela esporre i loro corpi nudi. E da questo Zivug 
nascono figli malati. II lato impuro manda a questi figli gli spiriti ma- 
ligni dei rnaWagi, chiamati “saccheggiatori”. Come risultato, essi sono 
govemati e uccisi da Lilit. I vestiti si riferiscono alla Ohr Hassadim, i 
vestiti di Ima, Tintenzione “per il bene del Creatore”. 

Quando la santita dello Shabbat viene nel mondo e lo Shabbat regna 
nel mondo, il potere della forza impura scema e si nasconde nella notte 
enel giomo dello Shabbat. Dunque, questo e il tempo dei saggi. 

E solo i saccheggiatori, chiamati ^^Asimon e il suo gruppo”, cam- 
tninano segretamente al lume di candela per osservare coloro che 
wpongono il loro Zivug. In seguito, essi si nascondono nella Nukva del 
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Tehom Raba. Cosi, sebbene Asimon abbia il potere di vedere lo Zivug al 
lume di candela e di Shabbat, egli non puó nuocere durante lo Shabbat 
ma deve tomare immediatamente alla Nukva del Tehom Raba. Solo al 
termine dello Shabbat puó riprendere a nuocere. 

Rabbi Shimon senti la difbcolta di spiegare le parole che si riferisco- 
no allo Shabbat come il tempo dei saggi. Ogni giomo (non solo nella 
notte dello Shabbat), a partire da mezzanotte il Creatore cammina nel 
Giardino delFEden e compie Zivugim eon i saggi. Lo Zohar pone la 
stessa domanda {Yeyikahel, Articolo 194) e risponde che c’e una diffe- 
renza tra uno Zivug di una notte della settimana e uno compiuto al lume 
di candela nel corso dello Shabbat. Nei giomi della settimana, la forza 
impura ha il potere di infliggere malattie ai neonati e Lilit ha il potere 
di ucciderli. 

Al contrario, nelle notti di Shabbat, sebbene sia presente il saceheg- 
giatore Asimon col proprio gruppo, egli non ha il potere di nuocere; 
deve attendere che lo Shabbat sia finito. Comunąue, di fronte alPoppor- 
tunita di causare danni dopo lo Shabbat, esiste una correzione chiamata 
Havdalah, la separazione dello Shabbat dai giomi lavorativi, attraver- 
so una benedizione, una preghiera e una coppa di vino, che annullano 
compietamente il potere dei saceheggiatori. Dunąue, c’e una significa- 
tiva differenza tra uno Zivug compiuto una notte della settimana e uno 
Zivug compiuto nella notte di Shabbat. 

Esiste una fonte di Luce, ZA, Tunita Divina, e una fonte di fuoco, 
Małchut, Tunita piu bassa (Articolo 209). Inoltre ci sono tre partieoiari 
nella hamma della candela (si riferisce a una candela spirituale, desi- 
gnata nella materialita da uno stoppino che galleggia nelFolio d’oliva): 

• bamma Bianca Superiore; 

• fiamma inferiore; 

• parte grezza (lo stoppino e Polio che supportano la fiamma inferiore). 

Questa fiamma inferiore e chiamata “fiamma divoratrice”. Essa rap- 
presenta il giudizio, il potere della restrizione nella candela. Di conse- 
guenza, divora tutto sotto di essa, lo stoppino e Polio. La fiamma bianca 
superiore rappresenta la misericordia contenuta nella candela, poiche il 
bianco simboleggia la misericordia. 

E colui che compie uno Zivug al lume di candela vedra i propri 
bambini darmeggiati e Lilit potrą ucciderli, perche la candela contiene 
il rigore del giudizio e le forze impure possono dunąue aggrapparsi a 
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tale Zivug. A causa del rigore del giudizio, si rivelano i loro corpi (le 
impurita contenute nei corpi che partecipano allo Zivug, ognuna delle 
quali trova ció che la soddisfa). 

Quindi, uno Złvug e permesso solo a mezzanotte, cioe solo nel buio, 
laddove non c’e assolutamente Luce, quando si dice che Malchut “si 
sveglia di notte” e viene rivelata la misericordia. Se invece c’e un lume 
di candela, ąuesto rivela 1’impurita nei corpi e le forze impure si ag- 
grappano a essi. 

Al lume di candela, la forza impura vede T impurita nei corpi di 
coloro che compiono uno Zivug, ed essa li pervade e si attacca ai loro 
corpi. Comunąue, nella notte dello Shabbat tutte le restrizioni del rigore 
e del giudizio scompaiono e la fiamma inferiore e grezza diventa come 
lafiamma bianca Superiore. Ció significa che e permesso anche il lume 
di candela. Inoltre, sotto 1’influenza della Santita dello Shabbat, tutta 
rimpurita scompare dal corpo delLuomo e dunque non c’e il timore di 
mostrare il corpo al lume di candela. 

Inoltre, persino nello Shabbat, quando la fiamma grezza diventa 
bianca e il giudizio delle restrizioni scompare, la fiamma bianca del¬ 
la candela richiede comunque la parte grezza della luce, in modo che 
possa agire da fondamento. II fondamento grezzo segnala la presenza 
indispensabile del giudizio e delle restrizioni, poiche la grossolanita co- 
stituisce la restrizione. 

Comunque, queste restrizioni non appaiono nello Shabbat. Ció as- 
somiglia a una moneta senza alcuna immagine, cosi il suo nome e sco- 
nosciuto. Quindi, il saccheggiatore, questa parte grezza e dannosa della 
candela che supporta la fiamma bianca, e chiamato Asimon (in ebraico, 
gettone) e rappresenta una moneta senza immagine. 

La parte grezza della candela ascende segretamente insieme alla luce 
bianca della candela, poiche senza di essa la candela non puó bruciare. 
Quindi, la parte grezza vede lo Zivug esposto e pertanto puó nuocere 
dopo la fine dello Shabbat. Comunque la rivelazione (esposizione) dei 
corpi non nuoce nella notte dello Shabbat (durante lo Shabbat P impu¬ 
rita del corpo resta nascosta) e non appena termina lo Shabbat, la forza 
impura puó rivelarsi e nuocere. 

E poiche dopo lo Shabbat, Asimon e il suo gruppo ritomano alle loro 
formę (proprieta) e risalgono dal Grandę Abisso {Tehom Raba) al luogo 
abitato, essi si elevano sopra il mondo e possono causare danni. C’e un 
salmo, “Colui che siede alPombra del Divino”, in base al quale Puomo 
salva se stesso dalie forze nocive pregando e ritomando al Creatore: 
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“Colui che siede airombra del Divino (che dimora al riparo del 
Divino) dimora alPombra deirOnnipotente. lo diró al Signore: ‘Mio 
riftigio e mia fortezza, mio Dio, nel quale confido’. Sicuramente egli ti 
salvera dalia trappola delPuccellatore e dalia pestilenza mortale. Egli ti 
coprira eon le sue piume e sotto le sue ali troverai riparo; la sua fedelta 
Sara il tuo scudo e la tua difesa. Non avrai timore del terrore del la notte, 
ne della freccia che vola di giomo, ne della pestilenza che perseguita di 
notte, ne della piaga che distrugge a mezzogiomo. Mille possono cade> 
re al tuo flanco, diecimila alla tua destra, ma non verra vicino a te. Tu 
osserverai solo eon i tuoi occhi e vedrai la punizione del malvagio...” 
(Salmi, 91:1-8). 

253. Quali posti essi visitano la notte della fine dello Shabbatl 
Quando escono in fretta e intendono governare la nazione santa, 
essi lo yedono mentre pręga e intona questo salmo: ‘^Colui che siede 
airombra (in occultamento) del Divino”, separando prima \oShab- 
bat dai giorni lavorativi nella sua preghiera e poi dayanti a una 
coppa di yino, queste forze fuggono da quel luogo e yolano yia nel 
deserto. Possa il Misericordioso salyarci da loro e dal lato malyagio. 

Qui la ąuestione riguarda solo la notte della flne dello Shabhat, ma 
non la notte dei giomi lavorativi, poiche la notte della flne dello Shab- 
hat contiene ancora ąualche forza della santita dello Shabbat, Quindi, 
sebbene le forze impure risalgano dal Tekom Raba e volino per conąui- 
stare Israele, quando yedono le azioni di Israele nella canzone della pre¬ 
ghiera e nella benedizione dayanti a una coppa di yino, esse yolano yia 
nel deserto, un luogo disabitato. Cosi e possibile sfuggire al loro potere. 
Ne consegue che le forze impure dimorano in tre luoghi: 

• durante lo Shabbat, esse dimorano nella Nukva di Tekom Raba e 
non hanno il potere di nuocere; 

• Al termine dello Skabbat esse fuggono nel deserto a causa della 
preghiera, Havdalak, della separazione dello Skabbat dai giomi 
layoratiyi e della benedizione dayanti a una coppa di yino; esse 
hanno il potere di nuocere, ma non possono, dato che si troyano in 
un luogo disabitato; 

• nelle altre notti esse sono presenti anche nei luoghi abitati. 
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254.1 tre che causano małe a se stessi: a) colui che maledice se 
stesso; b) colui che getta via il pane o briciole di pane piu grandi di 
un’oliva; c) colui che accende la candela alla fine dello Shabbat pri- 
ma che Israele consegua la santita nella preghiera “£ Tu sei santo’\ 
£ la luce dalia candela accende il fuoco delPinferno. 

255. un luogo airinferno per coloro che trasgrediscono lo 
Shabbat E poiche essi sono condannati alFinferno, maledicono co¬ 
lui che accese la candela prima del tempo e gli dicono “Guarda: il 
Creatore ti spingera eon un potente lancio ed Egli si impadronira di 
te eon fermezza. Egli ti fara rotolare yiolentemente e ti buttera via 
come una palla in un ampio campo; li morirai” (Isaia, 22:17-18). 

Un saceheggiatore e chiamato “malocchio” e ama maledire, come e 
detto: “Si, egli ha amato la maledizione ed essa e venuta a lui; egli non 
ha desiderato la benedizione ed essa e lontana da lui” (Salmi, 109:17). 
Quando Fuomo maledice se stesso, autorizza il malocchio ad amare 
la maledizione ed essa regna su di lui; cosi Tuomo causa danno a se 
stesso. 

Non c’e niente in questo mondo che non abbia una Radice Superiore 
in Alto. In particolar modo il pane, dal quale dipende la vita delUuomo, 
ha la sua speciale radice in Alto. Quindi, chi trascura il pane causa dan¬ 
no aha radice della propria vita in Alto. Chiunque capisce questo, ma 
solo nella misura della porzione che lo sazia, dandogli la vita. 

Tuttavia, se un pezzo di pane e le sue briciole sono piu piccoli di 
un’oliva, ci sono coloro che lo trascura e lo getta via, dato che tale 
quantita non puó saziare Tuomo. Eppure, i saggi ci hanno insegnato 
a benedire come un pasto anche una quantita di pane della misura di 
un’oliva, obbligandoci a trattare tale porzione come soddisfacente, co- 
sicche non abbiamo il diritto di trascurare tale quantita. E chi la trascura 
causa danno a se stesso. 

La ragione di ció e spiegata nel Talmud: “Loro chiesero al Creatore: 
‘Signore del Mondo, e detto nella tua Torah che non si dovrebbe girare il 
volto e accettare tangenti. Tuttavia, Tu rivolgi il Tuo volto a Israele’”. 11 
Creatore replicó: “Come posso aiutare rivolgendo il mio volto a Israele 
se essi osservano la legge ‘fino alla dimensione di un’oliva’” (Benedi- 
zioni, 20:2). In altre parole, accettando una briciola di pane della misura 
di un’oliva come un pasto soddisfacente, noi meritiamo la rivelazione 
del Yolto del Creatore, sebbene ne siamo indegni. Ouindi, coloro che 
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trascurano una ąuantita di pane della dimensione di un’oliva e non la 
considerano come iin pasto soddisfacente, non meritano la rivelazione 
del volto del Creatore; di conseguenza, causano danno a se stessi. 

Colui che accende la candela alla fine dello Shabbat prima che lsra> 
ele abbia conseguito la santita nella benedizione, a causa di ció, ac¬ 
cende il fuoco deirinfemo. Questo perche prima di quel momento era 
Shabbat; la sua santita prevale e il fuoco deirinfemo non ha potere 
durante lo Shabbat. Di conseguenza, colui che trasgredisce lo Shabbat 
e accende la candela prematuramente, accende il fuoco deirinfemo e 
causa danno a se stesso, poiche la trasgressione dello Shabbat e consi- 
derata come la trasgressione piu grave. Di conseguenza, c’e un luogo 
speciale airinfemo per coloro che trasgrediscono lo Shabbat. E coloro 
che sono puniti allMnfemo, maledicono il peccatore per aver acceso 
prematuramente il fuoco deirinfemo. 

256. Poichć egii non dovrebbe accendere la candela alla fine del¬ 
lo Shabbat prima che Israele separi lo Shabbat dai giorni lavorativi 
nelle loro preghiere e davanti a una coppa di vino, in quanto lino a 
quel tempo e ancora Shabbat e la santita dello Shabbat regna anco- 
ra su di noi. E durante la separazione per mezzo della benedizione 
davanti a una coppa, tutti gli eserciti e le legioni che i sovrani inca- 
ricarono di governare i giorni lavorativi, tornano al proprio posto 
per riprendere il lavoro del quale essi sono responsabili. 

II divieto principale resta in vigore solo fino alla benedizione nella 
preghiera. Comunque, si dovrebbe stare attenti ad accendere una can¬ 
dela prima deireffettiva separazione dello Shabbat dai giorni lavora- 
tivi, nella benedizione davanti a una coppa, poiche e ancora Shabbat. 
Certamente, si puó accendere una candela per reffettiva separazione 
dello Shabbat dai giorni lavorativi, cioe per la benedizione davanti a 
una candela accesa. 

257. Non appena inizia lo Shabbat e il giorno ć santificato, la 
santitś si risveglia e regna sul mondo; il potere dei giorni lavorativi 
scompare e torna solo quando finisce lo Shabbat, 'Dittayia, sebbene 
lo Shabbat sia finito, le altre forze non riconquistano il proprio po¬ 
tere fin quando Israele non recita la preghiera: ‘^Colui che separa 
la santitś dai giorni lavorativi”. Solo allora la santita scompare e le 
legioni che governano i giorni lavorativi si risvegliano e tornano al 
proprio posto, ciascuna al posto assegnatole dalFalto. 
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258. Ciononostante, le forze impure non assumono il controllo 
dno a quando la fiamma della candela e accesa, poiche tutte loro 
provengono dalia radice (Felemento) del fuoco, dalia quale tutto 
trae origine, ed esse discendono per regnare sul mondo inferiore. 
Tutto ció awiene se si accende la candela prima che Israele abbia 
dnito di benedire nella preghiera. 

Malchut e chiamata la “colonna di fuoco” (Articolo 209) e le forze 
che esistono nel lume di candela sono le restrizioni in Malchut, E pos- 
sibile usare queste forze prima che la candela sia accesa. 

259. Inoltre, se egli aspetta fin quando loro completano la bene- 
dizione, i malvagi alFinferno giustificano la giustizia del Creatore 
su di loro ed essi portano su di lui tutte le benedizioni, recitale dalia 
comunit^: “Pertanto, il Creatore ti da della rugiada dei Cieli”, “Be- 
uedetto sarai nella tua citta” e ^^Benedetto sarai nella campagna”. 

Recitando le benedizioni, evochiamo la discesa della grandę Luce e 
il suo potere ci salva dalLinfemo. E poiche i malvagi alLinfemo vedo- 
no ció, si rammaricano di aver commesso i loro peccati e giustificano 
il giudizio del Creatore su di loro, vedendo la loro punizione. E poiche 
ruomo ha evocato una simile giustificazione del giudizio del Creatore, 
in lui si realizzano tutte le benedizioni recitate alla fine dello Shabbat 
dalia comunita. 

260. “Benedetto e colui che considera il povero; il Creatore lo 
salvera nel giorno del disastro” (Saimi, 41:2). Cosa significano le 
parole *^nel giorno del disastro”? Ció si riferisce al giorno in cui il 
małe ottiene il potere e vuole portare la sua anima lontana da lui. 
La parola “povero” allude a qualcuno molto ammalato. “Colui che 
considera” si riferisce a colui che realizza il bisogno di essere curato 
dalie trasgressioni davanti al Creatore. Un^altra spiegazione e che 
questo e il Giorno del Giudizio nel mondo. “Colui che considera” 
significa colui che sa come salvarsi da esso, come e scritto: “II Cre- 
atore lo salveró nel giorno del disastro”, cioe nel giorno in cui il 
giudizio nei confronti delFuomo domina il mondo, il Creatore lo 
salvera. 

“II giorno del disastro” e uno stato nel quale le forze impure, chia- 
niate “małe”, dominano Tuomo e gli portano via Tanima. “Colui che 
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considera il povero” e colui che dice airammalato di tomare al Creato- 
re per correggersi. E lui che il Creatore libera dal dominio delle forze 
impure. 

Lo Zohar continua dicendo che ci sono tre fonti del małe per Tanima 
di un uomo che attira su di se. Pertanto, consiglia a colui che conside¬ 
ra il povero ed e compassionevole verso di lui, di appellarsi al cuore 
delPuomo malato (colui che si sente małe nel suo stesso małe, Tegoi- 
smo) affinche tomi al Creatore. Al lora il Creatore lo curera. E in questo 
giomo di disastro, che Tuomo ha causato alla propria anima, il Creatore 
lo salvera attraverso questa ricompensa. 

Anche se il giudizio domina il mondo, il Creatore lo salvera, poiche 
ha spiegato alPammalato di tomare al Creatore e ha spiegato loro il bi- 
sogno della correzione. E la difFerenza nelle spiegazioni e che la prima 
si riferisce a un individuo che scopre il małe in se stesso e la seconda 
si riferisce al małe delFintero mondo. E qui, il Creatore salvera Tuomo 
anche come ricompensa per la realizzazione di questa Mitzva. 
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Nello Zohar {Yeyikahel, pagg. 32-52) e scritto: “Ogni giomo una 
voce chiama tutte le genti del mondo, ‘Ció dipende da te. Separa una 
parte di te e rendila devota al Creatore’”. A un certo punto della vita, i 
pensieri e i desideri di awicinarsi di piu alla spiritualita si fanno sentire 
in ogni persona, ma dipende da noi se porgiamo Torecchio a quella 
voce interiore. La voce rassicura l’uomo che mettendo da parte i suoi 
inutili, effimeri e terreni desideri, cessando Tinfinita ricerca del loro 
appagamento, potrą raggiungere la felicita vera ed etema. 

Da questo possiamo comprendere il significato segreto della pre¬ 
ghiera: colui che teme il Creatore e rivolge il proprio cuore e i propri 
desideri nella sua preghiera, conseguira grandi ed esaltanti correzio- 
ni. Se si desidera entrare nel regno spirituale e percepire il Creatore, 
Tunica cosa che si deve farę e pregare, owero chiedere al Creatore 
di correggere la propria natura, quella del nostro mondo (egoistica), 
nella natura del regno spirituale (altruistica). Allora si potrą entrare 
nelPetemita e trascendere i confini del nostro mondo. Per il fatto di 
essere reso completamente schiavo dal proprio egoismo, Puomo non 
e capace di cambiare se stesso da solo. 

Per correggere se stesso, Tuomo ha bisogno di attingere alla forza 
che esiste al suo estemo, oltre i confini dell’egoismo. Egli deve richie- 
dere di ricevere la forza; quindi Tunica cosa che puó farę e pregare. 

Tuttavia, la preghiera non viene pronunciata eon la bocca, ma piut- 
tosto e come un desiderio del cuore, poiche il Creatore legge il desi- 
derio nei nostri cuori. Perció, Tunico compito delPuomo e di trasfor- 
mare il desiderio del proprio cuore, poiche il cuore desidera cambiare 
i propri desideri. Ma Tuomo, da solo, non e in grado di farę neanche 
questo: deve chiederlo al Creatore. 
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Dunque, tutto si riassume nell’esaltare il govemo del Creatore, la 
fede in Lui, nella Sua singolarita, il Suo potere, la Sua capacita e il 
desiderio di aiutare. Tutti gli sforzi degli uomini mirano a creare l’u- 
nico vero desiderio al proprio interno, per percepire il Creatore! Ora, 
lo Zohar, come tutti gli altri libri di Kabbalah e la Torah, parła di co- 
loro che hanno gia conseguito i mondi spirituali eon i propri desideri 
e proprieta e, mentre erano in questo mondo, hanno percepito e hanno 
vissuto nei due mondi contemporaneamente. La preghiera cui si rife- 
risce il libro e costituita dalie azioni spirituali di chi ha gia acquisito 
gli strumenti spirituali e puó utiliżzarli esattamente come noi usiamo 
le nostre mani e i mezzi ausiliari nel nostro mondo. 

Per prima cosa, nelle canzoni e negli inni degli angeli Divini e se- 
condo Tordine dei canti eseguiti dai figli di Israele in basso, Malchut 
si adoma e corregge se stessa come una moglie che si abbellisce per il 
marito. I figli dTsraele sono quelli che desiderano diventare Yashar (di- 
retti) e El (Creatore), owero per awicinarsi a Lui o andare dritti verso 
di Lui. Queste persone che vivono nei Mondi Superiori eon i propri 
strumenti (desideri) spirituali (altruistici), attraverso le azioni spirituali 
possono cambiare gli stati delle Sefirot Superiori e dei mondi. 

II nostro libro di preghiere e stato compilato dai saggi della Grandę 
Assemblea venti secoli fa. Prima di allora, tutti si rivolgevano al Cre¬ 
atore come meglio credevano. Circa venti secoli fa, le anime piu rozze 
iniziarono a discendere nel nostro mondo, che aveva bisogno di un 
metodo per pregare. Perció, la Grandę Assemblea (i grandi kabbalisti) 
creó il libro delle preghiere che usiamo ancora oggi. 

In modo ordinato, il libro delle preghiere espone tutti i gradi conse- 
cutivi della correzione delLuomo. Dietro le parole del libro, chi com- 
prende riesce a vedere le azioni spirituali che ha bisogno di compiere. 
Queste infoimazioni sono trasmesse tramite le lettere, la loro forma e 
combinazione, cosi come tramite la sequenza delle frasi e delle parti 
deirintera preghiera. 

Secondo Tordine della preghiera, la correzione dei mondi awiene 
prima eon la benedizione della mattina (Tefilat Kol Peh), fino alla pre¬ 
ghiera di Shmone Esreh, la correzione in una posizione seduta. Poi, 
quando si raggiungono le parole Emet ve Yatziv che concludono Kriyat 
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Shema, tutti i mondi raggiungono la correzione. E appena si raggiungo- 
no le parole Gaal Israel, devono awenire tutte le correzioni; quindi si 
continua a recitare la preghiera Shmone Esreh in piedi. 

Nella spiritualita (e conseguentemente nella corporalita) una perso¬ 
na puó trovarsi in tre stati: stesa, seduta o in piedi. Un bambino neonato 
nel nostro mondo e una persona neonata nella spiritualita si sviluppano 
nello stesso modo. Essere stesi significa che la posizione della testa, 
delle gambę e del corpo sono allo stesso livello. In termini spirituali, 
questo corrisponde allo stato embrionale, quando tutto ció che esiste 
nelle dieci Sefirot e la stessa cosa. Questo e il livello piu basso nella 
spiritualita. 

Essere seduti significa che la testa e sopra il corpo e il corpo e sopra 
le gambę, ma non si possono usare le gambę. Questo stato e chiama- 
to Katnut (piccolezza) o VAK. Essere in piedi implica una distinzione 
assoluta tra i livelli della testa, del corpo e delle gambę. E chiamato 
Gadlut (grandę stato) o GAR, Quindi, secondo la propria capacita di 
chiedere la correzione, riceviamo gradualmente la forza dal Creatore e 
cresciamo. 

Pertanto, quando raggiungiamo le parole Emet ve Yatziv, tutto e gia 
stato corretto: tutti i mondi portano Malchut in loro, mentre Malchut 
porta il Divino Re in se stessa. Quando Tuomo raggiungera le parole 
Gaal Israel, il Re Divino avanzera lungo i gradi, lungo le tre linee e 
verra avanti a ricevere Malchut, 

II Re Divino (il Creatore), per quanto riguarda tutti gli esseri creati, 
costituisce ZA del mondo di Atzilut, perche Malchut de Atzilut e la som- 
ma di tutte le creazioni. Tutto quello che e stato creato, inclusi noi e tutti 
i mondi eon tutto ció che li abita, e parte di Malchut. 

Nel nostro stato iniziale, siamo parti di Malchut, la quale riceve la 
piu piccola parte di Luce del Creatore, Ner Dakik (piccola candela). Piu 
ci awiciniamo al Creatore nelle nostre proprieta (facendole diventare 
uguali alle Sue), piu riceviamo Luce, in proporzione al nostro avanza- 
mento, che percepiremo come unTnfinita beatitudine, pace, gioia, eter- 
nita e come una forza della vita. 

I gradi della nostra vicinanza al Creatore (il nostro ‘To” e Lui, Mal¬ 
chut e ZA) sono descritti nella Kabbalah eon Tuso di un linguaggio 
speciale; Tapprossimarsi delle proprieta e considerato una transizione 
dalio stato di “schiena contro schiena” tra ZA e Malchut allo stato di 
“faccia a faccia”. L’unione di “le anime” eon il Creatore e descritta 
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come Zivug, atto sessuale tra ZA e Malchut, dopo di che ZA passa la 
Luce a Malchut e ogni anima, in proporzione alla propria correzione, 
puó ąuindi ricevere ąuesta Luce. 

Naturalmente, il Creatore rimane nello stato di assoluto riposo e tutti 
i Suoi presunti movimenti sono percepiti in Malchut, owero dipendono 
dai cambiamenti delle sue proprieta. Qualche volta Malchut Lo perce- 
pisce di piu, altre volte di meno, come un Suo movimento verso di lei. 

Dobbiamo restare in umilta e timore davanti al Re Divino, ognuno al 
proprio posto, perche Lui tende la Sua mano destra a Malchut in Magen 
Avraham, la prima benedizione nella preghiera di Shmone Esreh, desi- 
gnando la linea destra. Poi Egli pone la Sua mano sinistra sotto la testa 
di Malchut, come e scritto: “Lascia la sua mano sinistra sotto la mia 
testa e la sua mano destra ad abbracciarmi” (Cantico dei Cantici, 2:6) 
nella benedizione di Ata Gibor, la seconda benedizione della preghiera 
di Shmone Esreh, designando la linea sinistra. 

Tutto il magnifico Cantico dei Cantici parła della fusione Divina di 
tutte le creature eon il Creatore. Dato che il nostro mondo e stato creato 
come un riflesso del mondo spirituale, la fusione spirituale puó essere 
descritta solo eon parole corrispondenti del nostro mondo. Poiche il 
nostro mondo e egoistico, quello spirituale, altruistico, e orientato verso 
la fusione delle proprieta e dei desideri descritti nelle parole del nostro 
mondo come Malchut (Panima delPuomo) che si awicina al Creatore 
nei propri attributi e poi segue la loro graduale unifieazione. In primo 
luogo, si manifesta nella forma di abbraccio, seguita da un bacio, poi da 
un coito, quando Panima sara sufficientemente corretta per ricevere la 
Luce {Ohr Hochmd) dal Creatore. 

Dopo di che ZA e Malchut si abbracciano e si uniscono in un bacio 
della benedizione di HaEl HaKadosh, designando la linea di mezzo. 
Da questo stato in avanti, tutto traspare nello stato di un bacio, fino alle 
ultimę tre benedizioni della preghiera di Shmone Esreh. Questo e lo 
spirituale, il vero significato delle prime tre benedizioni della preghiera 
di Shmone Esreh. 

In altre parole, chi e capace di compiere un’azione spirituale corri- 
spondente alle condizioni descritte in queste benedizioni, otterra Punita 
eon il Creatore, chiamato “abbraccio” e “bacio”. La spiegazione detta- 
gliata delle azioni spirituali e data da Rabbi Ashlag in Lo studio delle 
dieci Sefirot. II linguaggio dello Zohar e della Torah descrive queste 
azioni eon le parole del nostro mondo. 

II linguaggio della Kabbalah le descrive usando i nomi delle Sefirot, 
dei Partzufim e delle Luci. II linguaggio piu completo e preciso per la 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



L’intenzione nella preghiera 485 


(Jescrizione delle azioni spirituali e ąuello delle Sefirot. Perció, questo e 
ii linguaggio scelto dai kabbalisti per il loro lavoro interiore e per spie- 
garci la pratica e il metodo di ascesa spirituale. 

L’uomo deve aspirare al Creatore nel proprio cuore e nei propri desi- 
deri per acquisire le intenzioni che lo porteranno alla correzione in tutti 
gli stati spirituali descritti in questa preghiera, in modo che la sua bocca 
e il suo cuore (desideri) diventino una cosa sola, cosi le labbra non si 
esprimeranno contro i desideri del cuore. II Creatore non aspetta altro 
che la sincerita dei nostri desideri, in modo da poterli colmare subito e 
farci awicinare a Lui: 

Amato deWanima, Padre compassionevolel 
Attira il Tuo servo al Tuo volere. 

U Tuo servo correra come un cervo, si inginocchierd 
davanti alla Tua maesta. 

Per lui la Tua amicizia sard piu dolce 

di una goccia di miele e di gualsiasi altro sapore. 

Maestoso, Bello Splendore dell 'universo! 

La mia anima si strugge per il Tuo amore. 

Ti pręgo O Dio, guariscila adesso mostrandole 
la piacevolezza del Tuo splendore. 

Allora lei sard rafforzata e guarita 
e l 'eterna contentezza sard sua. 

Per tutti ąuelli che meritano, possa la Tua misericordia innalzarsi 
e ti pręgo abbi pietd delfiglio Tuo amato. 

Perche e molto tempo che anelo intensamente 
a vedere lo splendore della Tua forza. 

Questi sono i desideri del mio cuore e ti pręgo abbi pietd 
e non occultarTi. 

Ti pręgo, rivelaTi e poni su di me, mio Amato, 
il riparo della Tua pace. 

Illumina la terra eon la Tua gloria, noi esulteremo 
e ci rallegreremo in Te. 

Fai in fretta, arna, perche il tempo e giunto 
e perdonaci come nei tempi passati. 

(Canto del Yedid Nefesh) 
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Quando il Creatore e Malchut si fondono in un bacio, colui che ne- 
cessita di consiglio e assistenza puó richiederla, perche questo stato e 
chiamato “il tempo del desiderio”. E poiche Tuomo fa appello al Re e 
alla Regina in dodici benedizioni intermedie della preghiera di Shmone 
Esreh, egli in tal modo ha corretto e preparato il desiderio del proprio 
cuore per le ultimę tre benedizioni. Egli innalza in se il desiderio del 
Creatore e grazie alle ultimę tre benedizioni si fonde eon il Creatore 
neirUnita Divina. 

II “tempo del desiderio” e uno stato appropriato per porre richieste e 
ricevere risposte, la forza per Tauto-correzione. II Re e la Regina sono 
ZA e Malchut. Ogni benedizione costituisce una sequenza di correzioni 
individuali delEanima delEuomo. Di conseguenza, Tuomo ascende a 
un livello spirituale piu elevato. Cosi egli ottiene gradualmente 1’Unita 
Divina eon il Creatore. 

Poi, egli deve cadere sulla propria faccia e quando Malchut oceupa 
le anime all’interno di se, egli sottopone la propria anima al potere asso- 
luto del Creatore, poiche questo e il tempo (stato) opportuno per affida- 
re la propria anima tra tutte le altre, perche Malchut e la fonte della vita. 

Cadere sulla faccia e affidare la propria anima significa che un uomo 
ha un unico desiderio: disfarsi dei propri desideri egoistici e al loro po- 
sto ricevere i desideri altruistici del Creatore. Ricevendo i desideri del 
Creatore, Tuomo diventa simile a Lui e secondo questa similitudine, si 
fonde eon il Creatore. Fondendosi eon il Creatore, Tuomo acquisisce 
tutto ció che il Creatore possiede: immortalita, completa conoscenza di 
tutta la creazione, potenza e perfezione. 

II segreto della Luce e accessibile solo ai prescelti: quando Malchut 
oceupa le anime umane eon il suo unico desiderio di fondersi eon il 
Creatore (poiche lo stesso desiderio riempie il cuore delFuomo), egli si 
sottopone interamente alFaspirazione di questa fusione, per includere 
la propria anima nella fusione collettiva tra Malchut e il Creatore. E la 
sua anima e ricevuta dal Creatore, Tuomo si fonde istantaneamente eon 
Lui e accede alla forza della vita (Tzror HaChaim), in entrambi i mondi: 
questo e quello che deve venire. 

Sebbene la Kabbalah sia considerata un insegnamento segreto, 

\ 

essa non contiene alcun segreto. E percepita come un segreto da co- 
loro che non sono ancora in grado di creare in se gli organi spirituali 
eon cui percepire il proprio ambiente. Noi siamo gli unici che occul- 
tiamo da noi stessi Tambiente per la mancanza degli organi sensoriali 
corrispondenti. 
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II Re (il Creatore, ZA) e la Regina (Malchut) devono essere con- 
nessi alle anime in tutte le parti, in Alto e in basso, ed essere adomati 
dalie anime dei giusti (coloro che desiderano fondersi eon il Creatore, 
affidare a Lui la propria anima). E se Tuomo volge a questo scopo tutte 
le intenzioni (desideri) del proprio cuore e sottomette la propria anima 
completamente al desiderio del Creatore, Egli da pace e si accorda eon 
lui (sia nel Patto Superiore, chiamato Yesod, sia nel patto inferiore). 
Egli benedice Malchut eon ąuesta pace e questo accordo e la circonda 
in tutte le sue parti. 

L’Unita in tutte le parti significa che 1’anima si eguaglia al Creatore 
in tutti gli attributi. I giusti sono coloro che vogliono fondersi eon il 
Creatore, conseguire Tintera creazione e, come risultato, scoprire la 
giustizia del Creatore, che Tha creata e la govema. Coloro che inten- 
dono giustificare le azioni del Creatore sono chiamati “giusti”. 

Anche se essi non hanno ancora raggiunto questo stato e sono solo 
in viaggio verso di esso, anche se sono proprio alPinizio del loro viag- 
gio, ma riescono a correggere anche un solo desiderio e percepiscono 
solo una piccola aspirazione di awicinarsi al Creatore, sono comun- 
que chiamati “giusti”, proprio grazie a questo desiderio. II Creatore 
circonda Malchut da tutte le parti e Malchut Lo percepisce completa¬ 
mente nelle proprie proprieta e sensazioni corrette. 

Cosi, Tuomo riceve il nome di Shalom (pace), perche ha fatto un 
patto eon Malchut inferiore, simile al patto della Sefira feoc/Superiore. 
E quando tale uomo lascia il nostro mondo, la sua anima s’innalza attra- 
verso tutti i Paradisi e niente ostacola la sua via e il Creatore lo chiama 
e dice: “Lascia che la Pace sia”. Le anime rivelano le tredici elevazioni 
della Santa pesca e nessuno ostacola la sua via. Perció, felice e colui che 
fa un’offerta al Creatore. 

Appena Tanima si disfa delPegoismo, si fonde completamente eon 
il Creatore e non sara piu obbligata a scendere in questo mondo, rive- 
stirsi eon un corpo lisico e ricevere una porzione aggiuntiva di desideri 
egoistici. Un’offerta al Creatore e il rigetto dei desideri egoistici del 
corpo ed e chiamata “sacrificio”, poiche il nostro corpo non e diverso 
da quello di un animale. 

Pertanto, Paspirazione di liberarsi del corpo animato e dei suoi desi¬ 
deri e chiamata “offerta”. Essa dipende dal tipo di desideri che Tuomo 
e gia in grado di desiderare di liberarsi; la sua offerta prende la forma di 
un uccello (una parte dei suoi desideri) o di una mucca (un’altra parte). 
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Alcune parti dello Zohar e alcune composizioni 6ę\VARl si dilungano 
proprio su questo argomento. 

Rabbi Chiya alzó la voce: “O Rabbi Shimon, sei vivo e io gia ti sta- 
vo piangendo! Allo stesso tempo non e per te che piango, ma per tutti i 
miei amici e per tutto il mondo che rimarra orfano di te. Perche Rabbi 
Shimon e come una torcia che illumina sia nel Superiore sia nelPinfe- 
riore. Con questa Luce inferiore, egli illumina tutto il mondo. Ci sara 
sofferenza su questo mondo quando questa Luce se ne andra per innal- 
zarsi in Alto. Chi illuminera questo mondo con la Luce della TorahT. 
Rabbi Aba si alzó, bació Rabbi Chiya e disse: “Se queste parole sono 
dentro di te, ringrazio il Creatore per avermi mandato qui da te, in modo 
da poterti essere vicino. Come sono felice della mia sorte!”. 

Tutti i personaggi descritti nello Zohar sono entita spirituali, Parizu- 
fim. Come in tutta la Torah, anche nello Zohar si parła solo di cose che 
appartengono ai mondi spirituali, piuttosto che al nostro mondo. Perció, 
tutti gli oggetti, gli animali, le piante e le persone descritti nel Libro 
dello Zohar costituiscono gradi spirituali, desideri e Partzufim. 

II Creatore manda deliberatamente nel nostro mondo anime speciali 
che sono vicine a Lui, per aiutare gli altri a raggiungere la spiritualita 
nel la propria vita, mentre sono ancora in questo mondo. Questi grandi 
kabbalisti sono una guida per coloro che hanno compreso la mancanza 
della vista spirituale e sono quindi pronti a seguirli ciecamente. 

Rabbi Yehuda disse dopo di lui: “Quando il Creatore ordinó a Mose 
di scegliere tra tutta la gente quelli piu saggi e sapienti, Mose osservó la 
gente, ma non ne trovó alcuno. Allora gli fii ordinato di prendere i capi 
delle tribu che erano conosciute per la loro saggezza”. La parola “sa- 
pienza” non e riportata, perche il grado di sapienza e piu alto di quello 
della saggezza. Qual e la differenza tra uno che e saggio e uno che e 
sapiente? Saggio e colui che impara dal Rav (maestro) e vuole raggiun¬ 
gere la saggezza. Saggio e colui che sa tutto quello che deve sapere. 

La sapienza consiste di vari gradi o livelli, perche il sapiente vede 
dentro tutte le cose e conosce per se e per gli altri. II sapiente si distin- 
gue dalia seguente frase: “11 giusto conosce la propria anima animale”. 
II giusto sta per Yesod che passa la Luce a Malchut (animale), quindi la 
Gemairia di HaYaYaH di Malchut e 52 = BON = BeHeMaH (bestia) = 
Bet~Hey-Mem-Hey = 2 + 5 + 40 + 5 = 52. 

Malchut costituisce il livello chiamato “saggio nel cuore”, perche la 
saggezza si trova nel suo cuore. Ma il sapiente vede Sopra e sotto, per 
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se stesso e per gli altri. II saggio forma Malchut, poiche e Malchut che 
rivela la saggezza. II sapiente e in Yesod che sta sopra Malchut, Ohr 
Hochma in Malchut risplende solo dal basso verso Palto. E impossibile 
ricevere la Luce dalPalto verso il basso, perche entrerebbe sicuramente 
nei desideri egoistici. Per questo, si dice che il saggio (Hacham) vede 
solo per se stesso, da se stesso in avanti verso Palto e non puó passare la 
Luce a quelli piu in basso. Si dice quindi che la saggezza si trova dentro 
il cuore, perche il cuore riceve dal basso verso Palto; mentre il sapiente 
(le Sefira Yesod, Tzadik, il giusto) risplende eon la Luce della misericor- 
dia, Ohr Hassadim, dalPAlto verso il basso. Egli vede che riceve per se 
stesso e risplende sopra gli altri, owero risplende sopra Malchut, come 
e scritto: “II giusto conosce la propria anima animale”. 
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Qui lo Zohar parła della preghiera che ogni uomo offre al suo Crea- 
tore {Yeyikahel, pagg. 32-52). Questa intima azione deiruomo costitu- 
isce il suo lavoro piu grandę e piu meritevole tra gli sforzi compiuti per 
ii bene del Creatore. 

II Creatore ha creato Tuomo a un livelIo spirituale che e comple- 
tamente opposto e il piu lontano possibile da Lui e in ąuesto livello 
si trova solamente il desiderio egoistico di godere. E poiche Tuomo 
non ha altri desideri, tranne 1'egoistico desiderio di ricevere piacere, 
non solo non e in grado di cambiare se stesso, ma non puó nemmeno 
bramare di avere il desiderio di cambiare. 

Noi possiamo cambiare solamente sotto 1’influenza della Luce del 
Creatore, ricevendo da Lui le Sue proprieta. Dunąue il nostro solo 
compito e ąuello di coltivare il desiderio di cambiare. Non appena 
questo desiderio si manifesta nelPuomo, il Creatore gli dona la forza 
necessaria per la sua realizzazione. Quindi il problema non e come 
attuare la preghiera; si tratta piuttosto di come conseguirla, come for- 
mulare la propria richiesta di avere la forza per diventare simile al 
Creatore. 

La preghiera e una sensazione, un desiderio nel cuore delPuomo. 
L’uomo non si rende completamente conto e non puó descriverla, poi¬ 
che la sensazione nel cuore della persona non e soggetta ad alcun 
controllo o correzione cosciente; non puó essere “creata” per mezzo 
della Yolonta. La sensazione nel cuore costituisce la conseguenza del¬ 
la condizione spirituale e mentale delLuomo, il risultato del livello 
attuale del suo sviluppo spirituale. 
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Dunque, anche il desiderio di cambiare ^ nelle mani del Creatore. 
Tuttavia, Egli ci da Popportunita di stimolare ąuesto processo e di 
determinare il nostro personale avanzamento spirituale. 

• Egli concede ai kabbalisti di scrivere i libri e ąuando noi li leggia- 
mo, sviluppiamo il desiderio di awicinarci a Lui. 

• Egli concede ad alcuni dei veri kabbalisti di rivelarsi a una vasta 
cerchia di persone, che aspirano allo sviluppo spirituale. 

• In modo impercettibile, Egli trasforma i nostri desideri (modifica 
le nostre anime) in modo da destare in noi un interesse nella spiri- 
tualita. 

• Egli cambia i nostri desideri rispetto a ąuesto mondo, aiutandoci 
a capire la sua mancanza di significato e caducita attraverso le 
delusioni e la sofferenza. 

Creando Tuomo come un insignificante egoista, cioe compiendo 
una creazione che e apparentemente sproporzionata rispetto a Lui, 
il Creatore ha permesso alPuomo di creare se stesso e di elevarsi al 
Suo stesso livello: raggiungere il Suo livello di perfezione. Dunąue, il 
Creatore rivela la perfezione della Sua creazione: sebbene Egli abbia 
creato Tuomo come creatura insignificante, lo ha anche reso capace di 
rendere se stesso un “Creatore” (nelle proprie ąualita). 

L’uomo non puó sostenere, sebbene sia stato creato eon un unico 
desiderio, di essere incapace di provocare la ricezione di un desiderio 
altruistico al posto del suo naturale desiderio egoistico. La Torah, la 
Kabbalah, i maestri e la sofferenza sono tutti mezzi per accelerare 1’ 
avanzamento delPuomo verso lo scopo della creazione, lungo il per- 
corso della Torah; altrimenti c’e il percorso della sofferenza. 

Infatti, il percorso della sofferenza non e soltanto sgradito alPuo- 
mo, la cui vita sulla terra lo fa sentire come se fosse preso tra gli ingra- 
naggi di una macehina che lo stritola. Con lentezza e senza pieta, egli 
si sente poWerizzare la mente e il corpo, fino alLultimo giomo della 
sua vita. Ma ąuesto cammino doloroso e altrettanto indesiderato dal 
Creatore. Infatti, il Suo obiettivo e ąuello di donare piacere alPuomo, 
il che e in accordo con il cammino della Torah: un cammino veloce 
e senza sofferenza per trasformare i nostri desideri da egoistici in al- 
tniistici. 

Poiche solo il Creatore puó realizzare tutto ąuesto (e lo fara, con o 
senza sofferenza, secondo ąuella che e la nostra richiesta consapevo- 
le), lo sviluppo di tale richiesta al Creatore e tutto ció che Tuomo deve 
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farę nella propria vita. E perció scritto: “Lasciatelo pregare per tutto il 
giomo!”. Peró, adesso comprendiamo che questa frase non si riferisce 
al sedersi davanti a un libro di preghiere, ma al lavoro interiore che 
l’uomo compie su se stesso. 

Ci sono varie formę di lavoro che Tuomo deve mettere in pratica, 
fisicamente, come nel caso delPosseryanza delle Mitzvot (owero i pre- 
cetti). E poi c’e il lavoro interiore delPuomo, che e il piu importante, 
ąuando Tosseryanza delle Mitzvot dipende dalie parole e dai desideri 
del cuore. 

La Kabbalah non si riferisce mai al nostro corpo fisico e nemmeno 
lo nomina, perche non c’e alcuna differenza fra esso e il corpo di un 
animale: il corpo nasce, agisce e muore come ąuello di un anima- 
le. Tutte le varie formę di lavoro che il corpo compie sono semplici 
azioni meccaniche, completamente scollegate eon Tintenzione intima 
delPuomo e possono anche essere del tutto contrarie a essa. 

Perció, le azioni del corpo non sono assolutamente considerate nel¬ 
la/faóófz/a/z. lnvece il desiderio delFuomo e preso in considerazione 
ed e considerato come un’azione. In se stesso, ąuando e spogliato del 
corpo fisico (nel ąuale esiste attualmente), esso costituisce Tazione 
spirituale interiore delPuomo. 

11 mondo spirituale e un mondo di desideri incorporei, che non han- 
no sostanza, misura, movimento o tempo. Proprio come nella nostra 
immaginazione, in cui i nostri desideri sono appagati istantaneamente 
dal potere del pensiero, ogni cosa nel mondo spirituale e determinata 
solamente dai nostri desideri-pensieri e non dalie azioni fisiche. 

Ciononostante, poiche in ąuesto mondo viviamo temporaneamente 
in un corpo fisico, il nostro compito e ąuello di osservare le Mitzvot del 
Creatore sia fisicamente (eon il nostro corpo), sia spiritualmente. Fisi¬ 
camente le possiamo osservare per un’elevazione o per una ricompensa 
in ąuesto mondo (denaro, salute, fortuna, tranąuillita e cosi via) o nel 
mondo delFaldila (il massimo che si puó immaginare). Altemativamen- 
te, Tuomo compie ąueste azioni meccanicamente, perche cosi gli e sta- 
to insegnato fin dalFinfanzia, ąuindi egli non puó evitare di compierle: 
agisce per istinto, se non agisce in un dato modo, prova sofFerenza. 

Questa sensazione di sofferenza e esattamente ció che lo spinge a 
eseguire le azioni meccaniche delle Mitzvot. Non e nemmeno il deside¬ 
rio di ricevere una ricompensa in ąuesto mondo o nel mondo a venire. 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



494 ZOHAR 


In ąuesto caso la ricompensa e istantanea: Tuomo si sente a suo agio 
perche fa quello che e abituato a farę. 

Dunque a quest’uomo, che osserva le Mitzvot per abitudine, sembra 
di non domandare alcuna ricompensa per le proprie azioni sia in que- 
sto mondo, sia nelPaltro. Infatti, egli non pensa veramente ad alcuna 
ricompensa, poiche e la sua abitudine, che e diventata la sua seconda 
natura, a spingerlo a compiere queste azioni. Se egli si sente in questo 
mondo, egli e assolutamente sicuro di agire “per il bene del Creatore”. 
II fatto che la sua abitudine, la sua seconda natura, lo spinga a compiere 
meccanicamente le Mitzvot, sfugge alla sua consapevolezza. 

Tuttavia, poiche il nostro corpo e animale, Tadempimento mecca- 
nico delle Mitzvot, fatto per forza d’abitudine o per una ricompensa, e 
per lui del tutto sufficiente. C’e una differenza tra coloro che osservano 
per Teducazione ricevuta o per abitudine e coloro che lo fanno per una 
ricompensa: i primi non si curano nemmeno di sapere se il Creatore 
esista oppure no; essi compiono azioni puramente meccaniche che non 
possono farę a meno di compiere, perche altrimenti comincerebbero 
subito a sofffire per la mancanza delle azioni abituali. 

Invece, colui che osserva le Mitzvot perche ha fede nella ricom¬ 
pensa e nella punizione crede nel Creatore, nella Sua Torah e nel Suo 
dominio, usando peró tutto questo a proprio vantaggio. Osservando le 
Mitzvot eon questa intenzione e conservandola per tutta la vita, Tuo- 
mo, come e owio, non cresce spiritualmente. E colui che non cresce 
nel nostro mondo e chiamato “immobile” (inanimato), poiche tutta la 
natura e divisa nei seguenti livelli: immobile, vegetativo, animato e par- 
lante (umano). Perció, queste persone sono considerate spiritualmente 
immobili {Domem de Kedushd), ma costoro sono gia “spiritualmente” 
immobili, in opposizione a coloro che osservano meccanicamente, per 
forza d’abitudine. 

Nella Kabbalahy la parola “corpo” implica desiderio. Un desiderio 
o un corpo puó essere egoistko o spirituale (altruistico). II passaggio 
graduale dal corpo egoistico a uno altruistico e chiamato “la nascita 
spirituale” delPuomo. 

La crescita spirituale delLuomo e indicata da una continua crescita 
deirintenzione di osservare le Mitzvot solo perche questo e il deside¬ 
rio del Creatore. L’uomo le osserva solo per amor Suo, eon totale di- 
sinteresse personale, come se non gli fosse dovuta alcuna ricompensa, 
nemmeno sotto forma di auto-soddisfazione. In questo caso e come se 
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ii Creatore non sapesse chi appaga il Suo desiderio, come se Tuomo 
stesso non fosse sicuro se osserva le Mitzvot oppure no. Lo fa comun- 
que perche questa e la volonta del Creatore. 

Quindi, ii concetto di “corpo” nella Kabbalah allude ai desideri cor- 
retti deiruomo, mentre i desideri non corretti, senza lo schermo, non 
possono essere usati. E come se non fossero considerati come parte del 
corpo, ma oltre il corpo stesso. Dunąue, essi sono considerati forze o 
desideri estranei: Klipot (bucce). 

La sola creazione esistente, a parte il Creatore, e la volonta egoi- 
stica di godere di Lui che e stata creata da Lui. Questo desiderio puó 
essere egoistico (corrotto) o altruistico (corretto), spiritualmente puro o 
impuro. Tutte le forze spirituali: angeli, Klipot e cosi via costituiscono 
i nostri desideri non corretti o corretti (la volonta di donare piacere al 
Creatore). Niente altro esiste neiruniverso. 

Ci sono dodici parti nel corpo spirituale che compiono delle azioni 
spirituali: due braccia e due gambę, ognuna delle quali e composta da 
tre parti, in tutto 4X3= 12. Queste parti del nostro corpo spiritua¬ 
le (i nostri desideri che sono stati corretti dalio schermo) osservano le 
Mitzvot positive. 

Proprio come il corpo di un oggetto spirituale (Partzuf), il corpo 
delPuomo e costituito dai suoi desideri altruistici, nei quali egli puó 
ricevere la Luce del Creatore in base alle sue intenzioni (schermo). I 
desideri delPuomo sono determinati dalie sue intenzioni. 

Tutto il lavoro eon Tintenzione “per il bene del Creatore” viene 
compiuto sia dalie parti esteme del corpo, che sono le dodici parti delle 
gambę e delle braccia, sia dalie dodici parti inteme del corpo, che sono 
il cervello, il cuore, il fegato, la bocca, la lingua, le cinque parti dei pol- 
moni e i due reni. Queste correzioni interiori del corpo servono per la 
ricezione dello spirito Divino, della Luce, dentro il corpo e rappresenta- 
no il lavoro piu importante delPuomo rispetto al Creatore. 

Queste azioni interiori sono chiamate Mitzvot. Esse dipendono dalie 
parole, come una preghiera: suppliche, benedizioni ed elogi. E colui 
che aiTiva a conoscere questo lavoro e felice rispetto a tutto. L’uomo 
non si rende conto del fatto che la sua preghiera attraversa tutti i Cieli, 
raggiungendo il vertice massimo delTuniyerso e lo Stesso Creatore. 

Come abbiamo detto piu volte, non una sola parola della Torah parła 
del nostro mondo, specialmente del nostro corpo. Tutte le parole della 
Torah sono i nomi sacri del Creatore, le varie percezioni del Creatore di 
coloro che Lo raggiungono. Come abbiamo spiegato, il conseguimen- 
to e la percezione del Creatore sono impossibili senza uno schermo. 
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un’intenzione altruistica, vale a dire che tutto ció che ruomo desidera 
e di dare piacere al Creatore. Solo le sensazioni del cuore (Pessenza 
delTuomo) possono compiere questo lavoro, mentre non lo possono 
mai farę gli organi fisici del nostro corpo animato, che non e diverso da 
quello di un animale. 

Quando la Luce del mattino inizia a brillare, separando la Luce dalie 
tenebre, un richiamo attraversa tutti i Cieli: preparateviper Vapertura 
degli ingressi e delle sale e ognuno raggiunga la propria posizione. 
Perche coloro che servono di notte non sono quelli che servono di gior- 
no. E quando arriva la notte, i servi del giomo vengono ancora una volta 
sostituiti da quelli della notte. 

Quando la Luce del mattino inizia a brillare, quando 1’uomo inizia a 
rendersi conto che i suoi desideri egoistici sono morte e tenebre, mentre 
Taltruismo e la spiritualita sono vita e Luce, la Luce dentro di lui si 
separa dalie tenebre e Tuomo inizia ad analizzare e a realizzare i suoi 
stati, a percepire le ascese e le discese spirituali; percepisce la vicinan- 
za al Creatore come Luce, mentre la lontananza da Lui e le discese nei 
desideri egoistici vengono percepite come tenebre. 

Dunque, un uomo puó avere queste percezioni solo se percepisce 
il Creatore (anche soltanto un po’ e indistintamente). Per iniziare a 
provare la vergogna di ricevere dal Creatore e a sentire Tinsignifican- 
za della propria natura (la sensazione delle tenebre), Tuomo deve per 
prima cosa percepire il Creatore. Solo la Sua Luce contiene tutti i bi- 
sogni delLuomo: la forza per la coirezione, i desideri, la vita. Dunque, 
Tuomo deve principalmente aspirare alla percezione del Creatore, ma 
per la correzione, non per il piacere. 

Le forze che servono di giomo sono chiamate i “dominatori, il go- 
vemo del giomo” e le forze che servono di notte sono chiamate i “do¬ 
minatori, il govemo della notte”. Non appena viene udito il richiamo 
del mattino, esse prendono posizione, Malchut e Israele discendono ed 
entrano nella Beit-Knesset (la Casa delLAssemblea, il luogo dove sono 
riuniti tutti i desideri delLuomo e quindi la casa della preghiera) per 
lodare il Creatore e iniziare i loro canti e le loro benedizioni. 

E scritto: “Loderemo la Tua misericordia al mattino e la Tua fede 
di notte”. L’uomo percepisce la Luce del Creatore che discende su di 
lui come il mattino che giunge dopo Toscurita e, dopo aver percepito 
questo stato, egli loda il Creatore nel suo cuore. Tutti i pensieri estranei 
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indietreggiano davanti all’influenza della Luce del Creatore e tutti i de- 
sideri impuri si riducono. 

Dopo che Tuomo si e corretto eon le Mitzvot positive (nella prima 
parte, nelle correzioni di Tzitzit e Tefilłin), egli deve unire tutti i desideri 
del proprio cuore nel lavoro interiore (nella seconda parte) e dedicarsi 
eon tutto se stesso al lavoro delle lodi, poiche le parole salgono in Alto. 

E impossibile fomire una breve spiegazione delle Mitzvot dei Te- 
fillin e dei Tzitzit, che sono osservati solamente da coloro che hanno 
raggiunto spiritualmente il livello del PartzufZA. 

Questi servi, che si trovano nei loro luoghi delLaria, sono preposti 
adominare i quattro angoli del mondo. Gazaria si innalza nelParia per 
govemare Test e tutti gli altri preposti sono insieme a lui e aspettano le 
parole della preghiera che sale in quel punto dal basso. E questo domi- 
natore riceve la preghiera. 

Se le parole della preghiera sono adeguate, allora tutti questi domi- 
natori le assorbono e si innalzano eon esse nel firmamento, dove si tro- 
vano gli altri dominatori. Dopo aver assorbito queste parole, essi pro- 
clamano, “Benedetto sia Israele. Benedette siano le labbra che hanno 
pronunciato queste parole!”. 

Le lettere che sono State lanciate in aria poi volano in alto e formano 
il sacro nome che govema nelParia e che e composto da dodici lettere. 
Questo e il nome eon il quale Elia voló prima di innalzarsi al cielo. 
Le lettere volano in alto nelLaria e il dominatore, che tiene nella sua 
mano le chiavi delLaria, si innalza verso il Cielo insieme a tutti gli altri 
dominatori e passa le lettere nelle mani di un altro dominatore per la 
successiva ascesa. 

Dopo che Malchut e stata separata da ZA, ZA si e colmato solamente 
eon Ohr Hassadim ed e diventato la linea destra, mentre Malchut ha 
formato la linea sinistra. Queste due linee sono in conflitto tra loro, 
proprio come le linee destra e sinistra di Bina, II conflitto continua fino 
a quando ZA non ascende in Bina come linea di mezzo, mette in equili- 
brio la linea destra eon quella sinistra e mette pace tra loro unendole in 
un’unica linea di mezzo. 

Allo stesso modo, ZA e Malchut, le due linee opposte, hanno biso- 
gno di una linea di mezzo per equilibrarle, per apportare loro equilibrio 
e pace e per unirle. Questo succede eon Taiuto della preghiera MAN 
(Mei Nukvin), la preghiera dei giusti, perche essi sacrificano alLalto i 
desideri di questo mondo. Inoltre, lo schermo che essi innalzano, chia- 
tnato Masach (schermo) de Hirik (la linea di mezzo) proYOca Tunione 
della linea destra eon quella sinistra e cosi Malchut si unisce eon ZA. 
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Dunque, la preghiera diventa una richiesta, MAN^ e la linea di mezzo 
che porta la pace e Tunione tra ZA e Malchuł. Proprio come Yesod in 
Alto (la linea di mezzo) unisce il Creatore eon la Shechina-Malchut 
attraverso il raggnippamento di tutte le anime create, cosi la preghiera 
delfuomo crea la linea di mezzo e unisce tutto nella sua ascesa: por- 
tando la pace e Tunione tra il Creatore e la Shechina (le Sue creature), 
Tunione delle anime eon il loro Creatore. 

Dunque, proprio come la Sefira Yesod in Alto, anche Tuomo e chia- 
mato Skalom (pace). Inoltre, il mondo di sotto precede e determina il 
mondo in Alto, poiche il risveglio dal basso (le richieste di coloro che 
sono inferiori) precede e richiama il risveglio dalPAlto. 

II mondo spirituale e un mondo di desideri. Ci sono solamente due 
desideri; 

1. il desiderio del Creatore di donare il piacere perfetto alla Sua cre- 

azione, cioe alPuomo; 

2. il desiderio di ricevere piacere per se stessi, creato dal Creatore, 

chiamato creazione o essenza delPuomo. 

Non esiste nulla oltre questi due desideri! Ogni cosa che possiamo 
immaginare deriva solamente da queste due forze spirituali. II deside¬ 
rio delPuomo e chiamato “preghiera”, in quanto, intenzionalmente o 
meno, questo desiderio si rivolge a Colui che ha creato Tuomo, il Cre¬ 
atore. Spiritualmente, Puomo si sviluppa in base alle sue preghiere. 

Tuttavia, la vera preghiera delPuomo consiste nella sua richiesta 
di correzione e di innalzamento spirituale. Questa preghiera, il desi¬ 
derio nel cuore, puó essere raggiunta solamente attraverso un costante 
studio delle fonti kabbalistiche, che iniluenzano il desiderio egoisti- 
co delFuomo eon la loro Luce interiore nascosta e lo stimolano ad 
ascendere spiritualmente (Jntroduzione allo studio delle dieci Sefirot, 
Paragrafo 155). 

L’anima non e altro che il desiderio altruistico delPuomo corretto, 
il suo Partzuf spirituale, il suo desiderio di ricevere la Luce del Crea¬ 
tore eon lo schermo (Pintenzione) “per il bene del Creatore”. 

Le parole delPuomo nella preghiera non sono altro che parti della 
sua anima (Panima stessa) rivestita del corpo. La preghiera e Panima 
delPuomo in questo mondo, VAK de Nefesh di Malchut de Malchut 
alP interno di Malchut de Assiya. 
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Mondo di AK 
Mondo di Atzilut 
Mondo di Beria 
Mondo di Yetzira 
Mondo di Assiya: Keter 
Hochma 
Bina 
ZA 

Malchut = K + H + B + ZA+M 

K+H+B+ZA+M 

GAR + VAK = Anima deirUomo 

Peró, come puó la preghiera deiruomo, il suo desiderio, sollevar- 
si attraverso tutti i livelli dei mondi d\ BYA q raggiungere Małchut de 
Atzilut COSI da diventare MAN nella linea di mezzo e unire Malchut eon 
ZA? Infatti, e ben noto che nessun livello si puó elevare sopra di se, 
per non parlare di compiere quello che sarebbe un incredibile salto dal 
livello piu basso della scala spirituale (il nostro mondo) fino al mondo 
di Atzilut. 

Per comprendere ąuanto detto, dobbiamo prima comprendere bene 
il significato delPascesa di Malchut in Bina. In conseguenza di questa 
ascesa, ogni livello si divide in due parti: Keter e Hochma di ogni li- 
vello rimangono al suo interno, mentre Bina^ ZA e Malchut scendono a 
un livello inferiore. Questo awiene perche Malchut e ascesa in Bina e 
perció ha creato in Bina un nuovo 5o/(fine) del livello. E questo e suc- 
cesso perche Malchut esiste sotto la proibizione della prima restrizione 
e non puó quindi ricevere la Luce, A causa della seconda restrizione, 
Bina, ZA e Malchut si trovano sotto il nuovo Sof del livello. Dunque, 
essendo sotto Malchut che e ascesa in Bina, essi sono definiti come un 
livello inferiore. 


Keter = Galgalta 

^ Insieme sono chiamati GE (Galgalta-Eynaim) 

Hochma = Eynaim 

Bina = Awzen 

ZA = Hotem 

' Insieme sono chiamati AHP (Awzen-Hotem-Peh) 

Malchut = Peh ^ 
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Poi, attraverso MAN elevata da coloro che sono inferiori, la Luce di 
AB-SAG discende e dona a Malchut, che si trova in Bina^ la forza di 
scendere al proprio posto: Malchut discende da Bina al proprio posto, 
riportando cosi tutte le Sefirot al loro posto e unendole tutte in un unico 
livello, composto da tutte le dieci Sefirot, In conseguenza di ció, Bina 
e ZON, che erano stati posti sotto ogni livello, tomano al loro livello, 
cioe a quello che occupavano in precedenza. Dunąue, ogni livello si 
ricompone di dieci Sefirot, 

Peró, sebbene Malchut, che si trovava in Bina come nuovo Sof (fine) 
del livello, tomi al proprio posto da Bina alla fine tutte le dieci Sefirot, 
questo nuovo Sof che Malchut ha creato in Bina non svanisce comple- 
tamente da Bina. Ne consegue che Bina e ZON non scendono al proprio 
posto. lnvece, essi devono sollevarsi al di sopra del nuovo Sof e qui 
creare la linea sinistra rispetto a Keter e Hochma, che non sono mai 
discese dal loro livello e che costituiscono la linea destra. 

Questa e la ragione per cui il nuovo Sof rimane al proprio posto in 
tutti i livelli, anche dopo la discesa di Malchut da Bina. E questo Soft 
chiamato il “firmamento”, mentre Bina e ZON, che sono discesi dal loro 
livello, ma che adesso ci sono ritomati, sono chiamati “aria”, poiche 
ogni livello inferiore e indicato come VAK (chiamato Avir-ańa) rispetto 
a Quello Superiore. 


Keter = Galgalta 


Hochma = Eynaim 


GE 


■Parsa (Firmamento)-^ 


Bina = Awzen 


ZA = Hotem ) AHP (Aria) 


Malchut = Peh 


Poiche Bina e ZON sono discesi dal loro livello, essi sono diventati 
VAK (aria) rispetto a esso, come lo stesso intero livello inferiore lo e 
diventato rispetto a quello Superiore. E dopo la discesa di Malchut da 
Bina, Paria {Bina e ZON) che era sotto il firmamento si innalza sopra di 
esso e diventa la linea sinistra. 

Quando Bina e ZON ascendono sopra il firmamento, si portano die- 
tro il livello inferiore, nel quale esistevano quando erano di sotto, e 
lo elevano insieme a loro sopra il firmamento. Questo awiene perche, 
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(jiversamente dal nostro mondo, non ci sono ascese e discese in quello 
spirituale; una discesa e un deterioramento delle proprie ąualita da un 
livello spirituale a ąuello inferiore. 

Quindi, avendo le stesse qualita del livello inferiore, quando Bina 
e ZON salgono insieme, portano eon loro Tintero livello inferiore. E 
una Yolta che sono di nuovo insieme e che sono diventati uguali, essi 
riceYono Taiuto, ascendono e non si dividono piu. 

Infine, Tascesa di Malchut in Bina forma un ingresso, un’apertura, 
una porta per il livello inferiore, attraverso il quale essa puó ascende- 
re verso Colui che e Superiore. Dunque, quando Malchut discende da 
Bina, permettendo in questo modo alla parte inferiore, AHP de Bina, di 
ascendere, il livello inferiore puó elevarsi verso AHP de Bina, 



K 

GE del Superiore 


H 

i 

1 Firmamento 

n 

B 1 

AHP del Superiore (Aria) 

Ascende - 

e GE deirinferiore 

rinłero ZA K 

i 

livello 

Terreno o terra del Superiore 

1 M H J 



B 



ZA 1 

AHP deirinferiore 


In ogni livello si sono dunque formate tre parti, come conseguenza 
delfascesa di Malchut in Bina e della sua successiva discesa causata 
dairinfluenza di Ohr AB-SAG: 

• Paria, Bina e ZON che scendono in basso; 

• i firmamenti, i nuovi fini dei livelli che sono apparsi dalPascesa di 
Malchut in Bina\ questi nuovi fini non scompaiono mai, nemmeno 
se Malchut toma al proprio posto; 

• gli ingressi per i livelli inferiori che si sono formati dalPascesa di 
Malchut in Bina, quando il livello inferiore sale insieme a lei; in 
mancanza di questo, il livello inferiore non potrebbe mai raggiun- 
gere Colui che e quello Superiore, poiche nessun livello puó elevar- 
si sopra se stesso. 
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Questo processo e descritto nelle storie Chassidiche come la mis- 
sione di colui che e giusto (il Livello Superiore) nel nostro mondo: 
discendere verso gli uomini piu corrotti e vili (il livello inferiore). In 
altre parole, mentre resta essenzialmente se stesso, il Livello Superio¬ 
re dovrebbe corrompere le proprie qualita per renderle uguali a quelle 
del livello inferiore. Per dimostrare a coloro che sono inferiori che 
Egli e uguale a loro nei suoi desideri, pensieri e azioni. 

Poi, quando egli si e completamente unito a loro ed essi hanno 
totale fiducia in lui, quando diventa “uno di loro” (si indica Tunione 
di AHP di Colui che e Superiore eon GE di colui che e inferiore), egli, 
gradualmente, senza farsi notare o apertamente, incomincia a correg- 
gerli: eon il suo stesso esempio, diffonde i suoi pensieri su di loro. 
Questi pensieri non possono essere percepiti da qualcuno che si trova 
alPestemo, ma solo da “uno di loro”. Cioe, Colui che e Superiore 
riceve una Luce (forza) aggiuntiva nel proprio GE, in modo da essere 
in grado di innalzare il proprio AHP, correggere i propri desideri di ri- 
cezione, iniziare a lavorare eon essi per il bene del Creatore ed elevarli 
al proprio livello. 

E poiche non c’e distinzione tra i desideri di AHP di Colui che e 
Superiore e GE di colui che e inferiore, dentro il quale e caduto hAHF 
iel Superiore, entrambi si innalzano insieme. In questo modo, Colui 
:he e Superiore si eleva, cioe migliora, corregge una certa parte delle 
Droprieta {GEF) di colui che e inferiore e le eleva al suo stesso livello. 

Perció, la cosa piu importante nel nostro stato e di arrivare a perce- 
Dire VAHP del Livello Superiore, che e posto al centro esatto del nostre 
:uore, e di diventare uguali a esso nelle nostre qualita, in modo da po- 
:erci poi innalzare insieme eon esso. 

Questo processo e descritto nel Wbro Attaining the Worlds Beyond, che 
:i fomisce una prospettiva piu personale di questo processo spirituale. 

Dentro le sensazioni interiori di un kabbalista esiste una parte del 
Livello Piu Elevato, dello stato futuro {AHP). Colui che percepisce un 
Livello Spirituale Piu Elevato come un vuoto poco invitante, piuttosto 
che come uno stato colmo di Luce, non sta ricevendo dal Livello Piu 
Elevato. 

Anche se il Livello Piu Elevato e colmo di Luce, il livello inferio¬ 
re percepisce quello Superiore solo nella misura in cui le qualita di 
quello inferiore permettono alLuomo di farlo. Poiche le qualita attuali 
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non sono sufficienti per ricevere la Luce piu Elevata, Tuomo non la 
percepisce. 

Noi possiamo percepire il Livello Superiore perche tutti i gradini 
spirituali sono organizzati in seąuenza dal piu basso al piu elevato. 
Inoltre, i vari stati si accavallano; la meta inferiore dello stato Piu Ele- 
vato e situata dentro la meta Superiore dello stato inferiore (AHP del 
Livello Superiore cade nel GE di quello inferiore). 

Dunque, la parte piii bassa del nostro Stato Superiore e sempre pre- 
sente dentro di noi, ma di solito non la percepiamo. Ci riferiamo allo 
Stato Superiore al di sopra di noi come al “Creatore”, perche agisce 
come nostro Creatore. 

Ci ha fatto nascere e ci dona la vita e ci fa da guida. Poiche non 
abbiamo una percezione di questo Stato piu Elevato, spesso insistiamo 
a dire che il Creatore non esiste. 

Ma se ci troyassimo nella situazione di poter vedere chiara- 
mente il Dominio Superiore del Creatore su tutte le creazioni del 
mondo, allora perderemmo la possibilit^ di scegliere liberamente. 

Possiamo vedere soltanto TUnica Yerita, PUnica Forza e TUnico 
Desiderio, che opera su tutto e tutti. 

Dato che la Yblonta del Creatore e di concedere a ogni essere uma- 
no il libero arbitrio, allora e necessario che il Creatore si nasconda 
alle Sue creature. Solo se Egli e nascosto possiamo aspirare, usando il 
nostro libero arbitrio^ a unirci a Lui, per agire per il Suo bene, senza 
alcun tomaconto. 

L’intero processo di autocorrezione e possibile soltanto quando il 
Creatore e nascosto da noi. Non appena Egli si rivela, diventiamo im- 
mediatamente i Suoi servi e cadiamo nel controllo dei Suoi pensieri, 
della Sua grandezza e del Suo potere. 

A quel punto, e impossibile determinare quali siano i nostri veri 
pensieri. Pertanto, al fine di consentirci di agire liberamente, il Crea¬ 
tore deve occultarsi. 

D’altra parte, per darci la possibilita di liberarci dalia cieca schia- 
vitu delPegoismo, il Creatore si deve rivelare. Questo perche Tessere 
umano obbedisce soltanto alle due forze che esistono in questo mon¬ 
do: la forza delPegoismo, il corpo, e la forza del Creatore, Faltruismo. 

Ne consegue che e necessaria raltemanza dei due Stati. Questi 
stati sono Toccultamento del Creatore da noi, quando percepiamo solo 
noi stessi e le forze egoistiche che ci govemano, e la Rivelazione del 
Creatore, quando sentiamo il potere delle forze spirituali. 
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Affinche Tuomo, che si trova sotto Tinfluenza delPegoismo, possa 
percepire TOggetto Superiore piu vicino in assoluto (il Creatore), ii 
Creatore deve rendere uguali alcune delle Sue qualita a quelle dell ’es> 
sere inferiore, cioe Tuomo, che sta cercando un contatto eon il Crea¬ 
tore. 

Egli fomisce attributi egoistici ad alcune delle Sue qualita altruisti- 
che e cosi puó stabilire un equilibrio eon Tuomo che sta cercando un 
contatto eon Lui. 

La Parte Superiore eleva il Malchut-Midat HaDin al livello dei 
Suoi Galgalta ve Eynaim. Di conseguenza, il Suo AHP acquisisce del¬ 
le qualita egoistiche. In questo modo, il Suo AHP “discende” alla parte 
inferiore (il livello spirituale di colui che cerca) ed entra in uno stato di 
equivalenza eon le sue qualita. 

Airinizio, la parte inferiore non e in grado di percepire lo Stato 
Spirituale Superiore. Tuttavia, poiche il Creatore ha nascosto le Sue 
altissime qualita altruistiche dietro quelle egoistiche, Egli e potuto 
scendere al livello delLuomo, in modo che Tuomo potesse percepirLo. 

Poiche percepiamo le qualita piu elevate come fossero egoistiche, 
non siamo capaci di cogliere la loro vera essenza. Sembra che non 
ci sia nulla di positivo nella dimensione spirituale che possa portarci 
piacere, ispirazione, fiducia o tranquillita. 

E proprio a questo punto che abbiamo Topportunita di esercitare 
la nostra forza di volonta: noi possiamo dichiarare che bassenza di 
piacere e di gusto nella spiritualita e nella Kabbalah e causata dal fatto 
che il Creatore si e nascosto volontariamente per il nostro bene e per- 
che ancora non possediamo le necessarie qualita spirituali ed e quindi 
impossibile per noi percepire il piacere spirituale Superiore; infatti, 
tutti i nostri desideri terreni sono govemati dalPegoismo. 

I principianti devono assolutamente capire che provano de- 
pressione e angoscia solo perche riescano a superarle. 

Costoro potrebbero rivolgere le loro richieste di aiuto al Creatore, 
potrebbero studiare o compiere buone azioni. 11 fatto che questi uo- 
mini non provino piacere o entusiasmo per le aspirazioni spirituali e 
stabilito dalLAlto. 

Questa condizione da loro il libero arbitrio di concludere che la 
mancanza di piacere deriva da una mancanza delle appropriate qualita 
altruistiche in se stessi. Pertanto, Colui che e Superiore deve nascon- 
dere loro le Sue vere qualita. 

Quindi, dobbiamo ricordare che la prima fasę della percezione del- 
la spiritualita e la sensazione di una mancanza di spiritualita. Se la 
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parte inferiore e in grado di rendersi conto che Colui che e Superiore 
si nasconde a causa della loro difFerenza delle qualita e se la parte 
inferiore chiede aiuto per correggere il proprio egoismo formulando 
una preghiera (MAN), allora la Parte Superiore si rivela parzialmente 
(innalza il Suo AHP) e mostra le Sue vere ąualita, che prima di questo 
momento erano nascoste dalPegoismo. 

Ne consegue che si manifesta anche il piacere spirituale. Cosi, la 
parte inferiore inizia a sperimentare la grandezza e il piacere spiritua¬ 
le che prova TEssere Superiore, il quale possiede le qualita spirituali 
altruistiche. 

Poiche la Parte Superiore ha elevato le Sue qualita altruistiche agli 
occhi delPuomo, Egli lo ha perció elevato alla meta del Suo Stato 
(Egli ha innalzato GE delPinferiore assieme al Suo AHF). 

Questo stato spirituale e conosciuto come “ il livello spirituale piu 
piccolo” (Katnut) di un uomo. La Parte Superiore, in un certo senso, 
eleva la parte inferiore al Suo proprio livello spirituale, rivelando la 
grandezza Sua e delle Sue qualita altruistiche. Yedendo la magnificen- 
za della dimensione spirituale e comparandola eon quella materiale, 
riusciamo a innalzarci spiritualmente al di sopra del nostro mondo. 

Quando percepiamo la dimensione spirituale, indipendentemente 
dalia nostra Yolonta, le nostre qualita egoistiche si tramutano in altru¬ 
istiche, cioe nelle qualita del Creatore. Al fine di consentire alla parte 
inferiore di prendere il completo possesso del primo livello superiore, 
la Parte Superiore si rivela completamente eon tutte le Sue qualita 
alla parte inferiore; questo vuol dire che Egli rivela la Sua Grandezza, 
compie Gacłlut. 

Aquesto punto, Tuomo percepisce la Parte Superiore come il Solo 
e Unico Sovrano Assoluto di tutto Tuniyerso. Allo stesso tempo, la 
parte inferiore afferra la massima conoscenza dello scopo della crea- 
zione e del dominio Superiore. 

Diventa chiaro per la parte inferiore che non vi e altro modo di 
comportarsi se non come e prescritto dalia Kabbalah. Cosi, la ragione 
della parte inferiore ora richiede di poter agire correttamente. Come 
risultato di questa chiara consapevolezza del Creatore, Tuomo deve 
affrontare la contraddizione tra fede e conoscenza, tra linea destra e 
linea sinistra. 

Ora, avendo acquisito le qualita altruistiche {Katnut), la parte infe¬ 
riore preferisce procedere solo per mezzo della fede nella potenza del 
Creatore. Questo serve come indieazione della sincerita del desiderio 
di colui che cerca di awicinarsi al Creatore. 
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Tuttavia, la rivelazione della grandezza del Creatore (Gadlut) 
adesso ostacola Tuomo neiravanzamento per mezzo della fede. Di 
conseguenza, Puomo deve rinunciare alle conoscenze acquisite. 

Quando Puomo supplica di poter procedere a occhi chiusi, ba- 
sandosi solamente sulla propria fede nella magnificenza del Creato¬ 
re, piuttosto che sulla realizzazione della Sua potenza e grandezza 
e usando solo la ragione in proporzione alla propria fede, allora il 
Creatore e costretto a limitare la Sua rivelazione. Quando tale azione 
obbliga il Creatore a diminuire la rivelazione del Suo dominio su ogni 
cosa, della Sua onnipotenza e della Sua Luce (OHR Hochma), questo 
e chiamato “lo schermo di HiritC'. 

Attraverso questo schermo, siamo capaci di diminuire la rivela- 
zione della ragione Superiore (la linea sinistra) fino al punto in cui 
questa rivelazione puó essere bilanciata eon la fede, la linea destra. 
La corretta correlazione tra fede e conoscenza e chiamata “equilibrio 
spirituale” o linea di mezzo. 

Noi, come individui, determiniamo lo stato in cui desideriamo es¬ 
sere. Una volta che abbiamo conseguito la corretta correlazione tra 
fede e conoscenza, possiamo raggiungere la perfezione. Questo stato 
e noto come “la linea di mezzo”. 

La parte della conoscenza rivelata (linea sinistra) che possiamo 
usare in proporzione alla nostra fede (linea destra), procedendo per 
mezzo della fede al di sopra della ragione (linea di mezzo), viene ag- 
giunta alle qualita spirituali che possedevamo prima, nello stato di 
Katnut. II nuovo livello spirituale acquisito e conosciuto come Gadlut, 
che significa grandę e completo. 

Dopo aver raggiunto il primo completo livello spirituale, avremo 
le stesse qualita del primissimo (dal basso) stato della scala spirituale. 
Come abbiamo gia detto, tutti gli stati o gradini della scala, si sovrap- 
pongono gli uni agli altri. 

Dopo aver raggiunto il primo livello, possiamo scoprire la presenza 
di un livello piu elevato dentro di noi. Utilizzando lo stesso principio 
di quando siamo avanzati verso il primo livello, possiamo procedere 
passo dopo passo verso lo scopo della creazione: Tunione completa 
eon il Creatore al livello piu alto. 

Una parte essenziale della nostra ascesa spirituale riguarda lo spe- 
ciale processo che richiede che, scoprendo in noi un małe piu grandę, 
chiediamo al Creatore di concederci la forza per superarlo. Allora rice- 
viamo la forza sotto forma di una maggiore Luce spirituale. 
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Questo processo continua fino a quando non raggiungeremo effet- 
tivamente il livello originale e la grandezza delle nostre anime: a quel 
punto il nostro egoismo sara completamente corretto e colmato dalia 
Luce. 

Quando siamo distratti dai pensieri estemi, sentiamo che questi 
pensieri ostacolano la nostra conoscenza della dimensione spirituale, 
perche la nostra forza e la nostra mente sono disperse in queste faccen- 
de esteme, mentre il nostro cuore si riempie di pensieri di poco conto, 
In momenti come questi, ci viene meno la fede nel fatto che solo la 
Kabbalah contenga la vera vita. 

Una volta superata questa condizione, usciamo dal nostro stato e ci 
muoviamo verso la Luce, ricevendo una Luce piu elevata che ci aiu- 
tera a salire ulteriormente. In questo modo, i nostri pensieri estranei ci 
sono di aiuto per il nostro avanzamento spirituale. 

Siamo in grado di superare gli ostacoli solo eon Taiuto del Cre- 
atore. Peró, possiamo lavorare soltanto se percepiamo di poter rice- 
vere un vantaggio personale da quello che facciamo. Perche il corpo, 
il cuore e la mente, non capiscono quali vantaggi possano derivare 
dalPaltruismo. 

Pertanto, non appena cerchiamo di compiere anche il minimo mo- 
yimento altruistico, perdiamo tutta la forza e la concentrazione, nel 
cuore, nella mente e nel corpo. Rimaniamo senza niente altro da farę 
che tomare dal Creatore per chiederGli aiuto. In questo modo, invo- 
lontariamente e senza alcuna liberta di scelta, avanziamo verso il Cre¬ 
atore finche non ci uniamo a Lui completamente. 

La meta inferiore delLOggetto Spirituale Superiore si trova nella 
meta superiore delPoggetto spirituale inferiore. NelLoggetto inferio¬ 
re, lo schermo {Masach) si trova nella zona delTocchio. 

Questa situazione e chiamata “cecita spirituale”, perche in questo 
stato riusciamo a vedere solo la meta inferiore delLoggetto Superiore, 
in quanto lo schermo delLoggetto spirituale inferiore nasconde parte 
deirOggetto Spirituale piu elevato. 

L’Oggetto Spirituale Piu Elevato lascia cadere il suo schermo da- 
vanti alPoggetto inferiore e cosi si rivela a quest’ultimo, il quale a sua 
Yolta inizia a guardare alLoggetto piu elevato nel modo in cui TOgget- 
to piu Elevato guarda a se stesso. Ne consegue che Toggetto inferiore 
riceve lo stato di completezza {Gadlut). L’oggetto inferiore, poi, vede 
che quello piu elevato si trova in uno stato “bellissimo” e si rende 
conto che il precedente occultamento delLOggetto piu Elevato, eon la 
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sua palese manifestazione come “piccolo” stato (Kainut\ e stato fat> 
to esclusivamente per il bene deiroggetto inferiore. In ąuesto modo, 
Toggetto inferiore ha potuto comprendere l’importanza delFOggetto 
piu Elevato. Un uomo che si trova nella linea destra (Kav Yamin) e 
felice di quello che ha {Chafetz Hesed). Questo e chiamato “il piccolo 
stato spirituale” (Katnut), perche un uomo non sente alcun bisogno 
della Torah. Non sente il małe e Tegoismo dentro di se e, senza sen- 
tire il bisogno di correggersi, pensa di non avere alcun bisogno della 
Torah. 

Dunque, egli ha bisogno della linea sinistra {Kav Smól). Egli deve 
valutare attentamente il proprio stato {Heshbon Nefesh), decidere cosa 
vuole dal Creatore e da se stesso e se comprende la Torah e avanza 
verso lo scopo della creazione. Cosi egli vede il proprio vero stato ed 
e obbligato a integrarlo nella linea destra. In altre parole, deve essere 
contento di quello che ha e provare piacere del suo stato, come se 
avesse qualunque cosa desideri. 

Nella linea sinistra, che provoca sofferenza come risultato della 
mancanza di ció che si desidera, si risveglia il bisogno delPaiuto del 
Creatore, che arriva sotto forma di Luce delPanima. Nella linea de¬ 
stra, nello stato in cui un uomo non desidera nulla per se, esiste solo 
la Luce della Misericordia {Ohr Hassadim), la gioia delLuguaglianza 
delle qualita spirituali. Ma questo stato non e perfetto, perche gli man- 
ca la conoscenza e la comprensione del suo intimo signihcato. Nella 
linea sinistra non c’e perfezione, perche la Luce della Saggezza puó 
illuminare soltanto se c’e corrispondenza di qualita tra la Luce ricevu- 
ta e ció che riceve la Luce. 

Questa corrispondenza si presenta in Ohr Hassadim, che si trova 
nella linea destra. Le conquiste spirituali possono essere compiute so- 
lamente se si ha un desiderio. Ma la linea destra non desidera nulla. 
Tutti i desideri sono concentrati nella linea sinistra. Tuttavia, ció che si 
desidera non puó essere mai ricevuto nei desideri egoistici. 

Dunque, e necessario unire queste due qualita cosi che la Luce 
della conoscenza e del piacere della linea sinistra possa entrare nella 
Luce delle qualita altruistiche della linea destra e la Luce della linea di 
mezzo possa illuminare la creatura. Senza la Luce della linea destra, la 
Luce di quella sinistra non viene rivelata e viene percepita solamente 
come oscurita. 
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Uascesa dal nostro mondo, nel quale non percepiamo consciamente 
AHP della Parte Superiore, awiene nel modo seguente. 

Tutti i pensieri delTuomo sul Creatore e sulla spiritualita costitui- 
scono il suo contatto eon AHP della Parte Superiore rispetto a lui (al 
ParłzuJ), Come fa questo Partzuf Superiore a discendere verso di lui? 
Solo attraverso una corrispondenza dei desideri (proprieta). Tutti i pen¬ 
sieri e i desideri delTuomo (o la loro mancanza), rispetto alla spiritua¬ 
lita, costituiscono il suo contatto eon la Parte Superiore. Quando un 
uomo sente una mancanza di desiderio per la spiritualita, significa che 
il Par/zw/Superiore e disceso ed e entrato in lui e che si e reso uguale a 
lui; dunque, Tuomo percepisce il vuoto spirituale. 


E proprio in questo stato, in cui non si sente attratto dalia 
spiritualita, che Tuomo dovrebbe capire che si tratta soltanto di una 
sua impressione, mentre, in verita, attraverso la fede al di sopra della 
ragione, egli desidera e agisce per il bene di awicinarsi alla spiri¬ 
tualita. In altre parole, se nello stato in cui la Parte Superiore “cade” 
(per Tuomo, i valori spirituali perdono il loro significato) Tuomo puó 
comunque aspirare alla spiritualita, egli si lega, si connette, ^WAHP 
della Parte Superiore. E questo awiene perche AHP della Parte Supe¬ 
riore ha deliberatamente abbassato le sue proprieta e ha assunto una 
forma estema simile alle proprieta (desideri) delPuomo. 

Perció, non appena l’uomo puó stabilire un contatto eon AHP della 
Parte Superiore (anche se gli sembra una cosa che non lo attrae affatto, 
soprattutto perche abbassa le sue proprieta al livello delPuomo), questo 
AHP della Parte Superiore eleva immediatamente Tuomo al suo GE. 
Dunque, sale a un Livello piu Elevato. 

“Aprirsi una breccia nelTaria” significa che il confine delTaria, 
composto da Bina e ZON del Livello Superiore, creato in conseguenza 
delTascesa di Malchut in Bina, e trafitto dalia discesa che Malchut com- 
pie da Bina per tomare al proprio posto, poiche allora Taria si innalza 
sopra il firmamento e raggiunge GAR {GE). 

Cosi awiene Tattraversamento dei firmamenti. In quanto i firma- 
menti costituiscono i limiti dei nuovi fini, che sono apparsi perche Taria 
{Bina e ZON) e stata spinta dal suo livello a un livello inferiore e non le 
e stato permesso di tomare al proprio livello. Dunque, il firmamento e 
trafitto dalia discesa di Malchut e non impedisce piu Tascesa e il conse- 
guimento di Bina e di ZON a quel livello. 
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AHP del Superiore (Aria) ->* GE deirinferiore 
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ZA 

AHPdeirinferiore 


M 



1. Malchut che e ascesa a Bina = firmamento. 

2. Malchut che toma indietro. Questo crea il passaggio per AHP al suo 
GE. Dunque, gli ingressi per il livello inferiore sono aperti: a cau¬ 
sa della discesa di Malchut al proprio posto e deirattraversamento 
dei firmamenti, Bina e ZON salgono a un Livello piu Elevato al di 
sopra del firmamento, insieme eon il livello piu inferiore nel quale 
loro stessi erano durante la loro discesa. 

In altre parole, la Parte Superiore ha deliberatamente aperto gli in¬ 
gressi per rendere capace il livello inferiore di ascendere a un Livello 
piu Elevato e non lo ha fatto per Bina e ZON (AHP della Parte Superio¬ 
re), che tomano semplicemente al proprio posto. 

La Luce che abbassa Malchut da Bina al suo posto alla fine delle 
dieci Sefirot ha origine dai Partzufim AB-SAG. Questi sono i Partzu- 
fim Hochma e Bina del mondo di AK. Sebbene la seconda restrizione 
(Tascesa di Malchut in Bina) sia awenuta nel Partzuf Bina del mondo 
(i\ AK, i Partzufim Bina (SAG) e Hochma (AB) del mondo di AK non 
ne sono stati influenzati e Malchut e rimasta al suo posto alla fine delle 
dieci Sefirot. 

Solamente lo stesso Creatore, cioe le proprieta della Luce, puó cor- 
reggere e trasformare le qualita delLuomo da egoistiche in altruisti- 
che. Infatti, Fuomo e incapace di uscire dalio stato in cui si trova “eon 
le proprie forze”, poiche fin dalia nascita egli non ha alcuna forza (de- 
siderio) spirituale. Dunque, solo la Luce Superiore lo puó correggere 
e puó essere solamente Ohr Hochma, perche questa e la Luce emanata 
dal Creatore. Ohr Hochma, senza alcuna limitazione dello Tzimtzum 
Bet, si trova nel Partzuf AB del mondo di AK. II Partzuf SAG de AK e 
un Partzuf di Bina. 
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Perció, quando un uomo eleva la propria MAN (preghiera), raggiunge 
gli Altissimi Partzufim del mondo di Atzilut^ che si rivolgono a SAG- 
Bina-Ima (la mądre), che a sua volta si rivolge a AB-Hochma-Aba (il 
padre), riceve da lui Ohr Hochma e la passa ai suoi figli, le anime dei 
giusti, coloro che desiderano diventare giusti e ascendere spiritualmente. 

Dunque, quando Hochma-AB si unisce eon Bina-SAG nel mondo 
di AK, questa Luce {Ohr AB-SAG) discende dal Partzuf Bina de AK 
al Partzuf Bina de Atzilut, chiamato EKYEH = Aleph-Hey-Yod-Hey. 
II Partzuf Bina de Atzilut manda la Luce a tutti i Iivelli del mondo di 
BYA. Dopo aver raggiunto un particolare Partzuf questa Luce abbassa 
Malchut (che era ascesa in Bina) di ogni livello, dal livello di prima al 
suo precedente posto. 

A cominciare da AVI, tutti i Partzufim si trovano nello stato di 
Katnut: AHP del Partzuf S\xpQX\orQ e dentro GE di quello inferiore. La 
Ohr Hochma ricevuta discende a colui che ha elevato MAN, evocando 
COSI il Gadlut in tutti i Partzufim, attraverso i quali la luce discende a 
lui. La luce discende a ogni Partzuf secondo il personale cammino di 
ciascuno ed e questa Luce che connette tutti, ogni singola anima, al 
Creatore. 


Mondo dl AK 

Keter - Galgalta 
Hochma-AB 
Bina - SAG 

ZA-MAElyon. 

Malchut - BON Eiyon 

Mondo di Atzilut 

Keter - Atik 

Hochma-AA . 

Bina-AVI = EKYEH 
ZA 

Malchut 


Ouesti Partzufim 
incanalano la Luce 
di AB-SAG 
da SAG di AK 
fino ad AVI de Atzilut 


Mondo dl Berła 
Mondo di Yetzira 
Mondo di Assiya 
Nostro mondo 
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Questa e la ragione per cui ci si riferisce al nome EKYEH come al 
dominatore dell’aria che muove il confine delParia a causa della discesa 
di Malchut da Bina al suo precedente posto. Ogni livello e ogni mondo 
e composto da ąuattro Sefirot ognuna delle quali e com- 

posta dalie proprie dieci Sefirot individuali, dove, a causa delPascesa di 
Malchut in Bina in ogni livello, Bina-ZA-Malchut di ogni livello sono 
discese a un livello inferiore. 

Dunque, ci sono quattro generi di spazi d’aria in ogni mondo, che 
sono govemati dai tre nomi di EKYEH: EKYEH nelParia di Hesed, 
EKYEH nelParia di Gevura ed EKYEH nelTaria di Tifferet. Malchut 
riceve da essi e tutti e tre i nomi govemano insieme Taria in lei. 

11 triplo nome, EKYEH, comprende dodici lettere. Questo nome di 
dodici lettere domina Taria abbassando Malchut da Bina al suo posto 
precedente e riportando Bina e ZON (chiamati “aria”), che sono discesi 
a un livello inferiore, di ritomo al livello al di sopra del firmamento. 
Infatti Tascesa di Malchut in Bina ha creato un ingresso per permettere 
alla parte inferiore di sollevarsi al Livello Superiore non appena Tentra- 
ta si apre, cioe durante il ritomo di Malchut al suo posto. 

Quindi, quando il profeta Elia (un particolare livello spirituale) de- 
sideró levarsi nei cieli, Malchut di ogni iivello e ascesa in Bina del cor- 
rispondente livello, mentre Bina e ZON d\ questo livello sono discesi a 
un livello inferiore e tra loro si e formato un firmamento. Ne consegue 
che ogni livello si e raddoppiato, contenendo il proprio stesso liveIlo, 
cosi come Bina e ZON del Livello Superiore, che sono discesi e hanno 
rivestito il livello inferiore. 

Questo awiene a ogni livello dei mondi di ABYA, fino al piu basso: 
Bina e ZON della Sefira Malchut del mondo di Assiya sono discesi e si 
sono manifestati nel nostro mondo sotto Malchut. Malchut de Assiya 
termina nel suo firmamento, che e un nuovo termine, in Bina. Inoltre, 
questo livello si e raddoppiato, mentre Bina e ZON della Sefira Yesod 
del mondo di Assiya sono discesi e si sono rivestiti nel suo livello. 

Nel diagramma seguente, GE delPuomo e messo tra parentesi, per- 
che colui che esiste (spiritualmente, non eon il proprio corpo) al livello 
del nostro mondo non ha desiderio della dazione. Dunque e detto che 
colui che esiste eon queste proprieta in questo mondo, nelPegoismo, 
ha solo un punto nel cuore, dal quale puó iniziare il proprio sviluppo 
spirituale. 
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del Mondo di Azilut 



AHP de Bina 

GE de ZA 




AHP de ZA 

GE de Malchut 

Parsa 

Parsa 

AHP de Malchut 

GE de Keter del Mondo di Beria 




AHPdeKeter 

GE de Hochma 


ecc. 


GE de Bina 
del Mondo di Assiya 



Machsom 

AHP de Bina 

GE de ZA 


/- 


AHP de ZA 

GE de Malchut del Mondo di Assiya 

/ 



AHP de Malchut 

(GE) deiranima umana 
nel nostro mondo 


Allo stesso modo, anche la Sefira Yesod del mondo di Assiya termi- 
na eon il suo firmamento e contiene Bina e ZON del la Sefira Hod de 
Assiya. Anche la Sefira Netzah de Assiya si raddoppia e cosi via fino a 
Bina de Atzilut. Questa e la ragione per cui il profeta Elia si e innalzato 
e si e unito eon Bina e ZON^ che sono discesi da Malchut de Assiya a 
questo mondo. Egli si e uguagliato a essi e si e rivestito di essi, di con- 
seguenza essi sono diventati come lui, hanno raggiunto il suo livello. 

Non tutte le dieci Sefirot del mondo di Assiya sono indicate nel dia- 
gramma precedente, ma come e gia stato detto, ogni livello e diviso nel 
suo GE e nel suo AHP. II compito delEuomo e di trovare in se VAHP 
della Parte Superiore, connettersi a essa e fondersi eon essa in tutte le 
sue sensazioni e in tutti i suoi desideri. 

Poi, il nome di dodici lettere ha esercitato la sua influenza (grazie 
alla Luce di AB—SAG).^ proYocando la discesa di Malchut de Assiya da 
Bina di Malchut de Assiya al suo posto, Malchut de Malchut, la fine 
delle dieci Sefirot. E come prima, Bina e ZON sono ascesi al loro liYello 
sopra il firmamento di Malchut. E poiche le proprieta di Elia si erano 
gia unitę eon ąuesfaria (eon Tascesa di Bina e di ZON), egli si e eleYato 
insieme a loro sopra il firmamento di Malchut, poiche egli era uguale 
a loro. 
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E poiche egii si e innalzato sopra il firmamento di Malchuł de As- 
siya, egli e entrato neiraria (AHP) di Yesodde Assiya, cioe Bina e ZON 
de Yesod, che sono discesi qui. Poi egli si e unito coi suoi desideri eon 
quest’aria ed e come se si fosse rivestito di essa, perche in precedenza 
erano allo stesso livello. Poi 1’influenza del nome di dodici lettere ha 
abbassato Malchut da Bina di Yesod de Assiya al suo posto alla fine 
de Ile dieci singole Sefirot di Yesod de Assiya. 

Dopo di che, Bina e ZON (Paria di Yesod) sono ascesi sopra il fir¬ 
mamento di Yesod. E poiche Elia si era gia unito eon quest’aria, anche 
lui (Tanima delPuomo, il suo desiderio) e asceso sopra il firmamento di 
Yesodde Assiya, grazie alla corrispondenza eon loro. 

E poiche egli si e innalzato sopra il firmamento di Yesod de Assiya, 
egli si trova di fronte Paria {AHP) di Hod de Assiya, cioe Bina e ZON 
di Hod de Assiya, che sono discesi qui. Di conseguenza, egli ha unito i 
propri desideri eon quest’aria e se ne e rivestito, perche in precedenza 
erano spiritualmente uguali uno alPaltra. 

Non appena Puomo unisce le sue proprieta a quelle di AHP di Colui 
che e Superiore, Pinfluenza del nome di dodici lettere (la discesa della 
Luce di ABSAG dalPAlto) riporta Malchut (dona forza allo schermo) 
alla fine delle dieci singole Sefirot di Hod de Assiya. E Paria, la sua Bina 
e il suo ZON, sono tomati al loro posto sopra il firmamento di Hod de 
Assiya. Portano eon se Elia (Panima delPuomo, i suoi desideri), perche 
si era unito a essa, e loro lo hanno elevato al firmamento di Hod de As¬ 
siya per via della sua uguaglianza delle qualita. 

E quando egli era gia nel firmamento di Hod de Assiya, si e trova- 
to di fronte Paria {AHP) di Netzah de Assiya e ha unito a essa le sue 
proprieta. Quando Pinfluenza del nome di dodici lettere (la Luce del¬ 
la correzione, AB-SAG, che e stata mandata dal Creatore) ha riportato 
Malchut al proprio posto {Malchut e discesa da Bina a Malchut di que- 
sta Sefira, perche ha ricevuto dalia Luce la forza di resistere ai desideri 
egoistici di AHP e di renderli altruistici), Paria di Netzah e ascesa sopra 
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il fłrmamento, ed essendosi unita eon Elia (Eanima delPuomo), lo ha 
portato eon se. Essendo gia nel fiimamento di Netzah, egii si e trova- 
to davanti Taria di Tifferet e eosi via, fino a quando egli e aseeso eon 
quest’aria sopra il firmamento di Tifferet de Assiya, 

Nello stesso modo, Taria {AHP) di ogni livello si e elevata piu in 
alto, fino al Livello Massimo del mondo di Assiya. Da qui, ogni livello 
e salito in Malchut de Yetzira e da qui, un passo alla volta, lungo tutti i 
livelli del mondo di Yetzira e del mondo di Seria, fino ai Cieli (ZA) del 
mondo di Atzilut. 

E pereió detto, a proposito del profeta Elia, ehe lo spirito del Cre- 
atore (la Luee di AB-SAG) lo ha elevato (unito eon AHP di Colui ehe 
e Superiore) nei Cieli: spirito signifiea Ruach, Sefirot Sina e ZON del 
Livello Superiore, ehiamato “aria”, ehe e diseeso al livello inferiore. E 
quest’aria (spirito) eleva Tuomo dal livello inferiore a quello piu Ele- 
vato attraverso tutti i singoli livelli, da quello piu basso (Sof de Assiya) 
fino al mondo di Atzilut. 

Un Livello Superiore e eonsiderato eome il Creatore di quello infe¬ 
riore: lo erea, gli da la vita eon la Luee e lo govema. A ogni livello, Tuo- 
mo eonsidera, rispetto a se, il sueeessivo livello spirituale piu Elevato 
eome il suo Creatore. Come ha detto Rabbi Zushe: “Ogni giomo ho un 
nuoYo Creatore”. In altre parole, mentre Tuomo aseende a un Livello 
Superiore (ehe egli ehiama “giomo” o “Luee”), egli rivela anehe le nuo- 
ve proprieta del Creatore eon riferimento a questo Livello piu Elevato. 

L’aria di ognuno dei quattro punti del mondo (nelle Sefirot Hesed- 
Gevura-Tifferet-Malchut) ha le sue proprie regole, ehe possiedono le 
ehiavi per attivare il nome di dodiei lettere in modo da abbassare Mal¬ 
chut da Sina al suo posto. L’ordine di aseesa di questi quattro generi di 
aria e il seguente: Oy^si-Malchut, Esi-Tifferet (ineluso NHY), Nord- 
Gevura e Sud-Hesed. 


Hesed - SUD 

Gevura - NORD 

ZA - EST 

Malchut - OVEST 

Non sono eoloro ehe dominano a elevare la preghiera (il desiderio 
ehe Tuomo sente nel profondo del euore) da aria ad aria e poi da firma¬ 
mento a firmamento. L’aria innalza la preghiera dal firmamento, ogni 
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aria rispetto al proprio firmamento: prima la preghiera sale alParia della 
Sefira Malchut de Assiya, cioe a Bina e ZON (AHP) che sono discesi da 
Malchut de Assiya giu nel nostro mondo. Essi rappresentano la preghie¬ 
ra stessa, in quanto quest’aria {AHP) e uguale alla preghiera (Colui che 
e Superiore si e abbassato di proposito per uguagliare le Sue proprieta a 
quelle di colui che e inferiore); dunque, essi si uniscono come un unico 
livello. 

Allora, colui che domina qui, Zvuliel {Zebuliet)^ attiva il nome di 
dodici lettere, che abbassa Malchut da Bina de Assiya al suo posto. 
Questo proYoca il ritomo delParia al suo livello e il suo innalzamento 
sopra il firmamento del mondo di Assiya. E visto che Taria e diventata 
uguale al livello della preghiera vera e propria, porta eon se anche la 
preghiera e la innalza sopra il firmamento della Sefira Malchut de As¬ 
siya. Questo processo e uguale alPascesa del Pro feta Elia. 

E poiche la preghiera e ascesa al firmamento del mondo di Assiya, 
essa incontra Taria di Yesod de Assiya che e discesa qui, come nel caso 
di Elia. Essa incontra anche il dominatore delParia delPEst, Gazaria 
{Gazardiel), perche TEst indica la Sefira Tifferet {ZA e spesso chiamato 
Tifferet, poiche le proprieta di questa Sefira dominano e determinano 
tutte le proprieta di ZA), che comprende la Sefira Yesod, in quanto Tijfe- 
ret include le Sefirot NHY. 

Questo dominatore attiva il nome di dodici lettere e abbassa Mal¬ 
chut da Bina de Yesod al suo posto, il che proYOca Tascesa delParia di 
Yesod al suo liYello, il firmamento di Yesod. Unendosi eon la preghiera 
in un unico liYello per mezzo deirequiYalenza della forma, egli la porta 
eon se e la innalza sopra il firmamento di Yesod. Poi aYYiene un’azione 
uguale nelParia del firmamento delle Sefirot Netzah, Hod e Tifferet. 

Poiche la preghiera e ascesa al firmamento di Tifferet, incontra Taria 
del Nord, cioe Bina e ZON di Gevura de Assiya che sono discesi qui. 
Qui si unisce eon quest’aria in un unico HycIIo. Allora il dominatore 
del Nord Petachia {Petahyah), attiYa il nome di dodici lettere e abbassa 
Malchut da Bina al suo posto. Di conseguenza Taria ritoma, ascende al 
firmamento di Gevura e porta eon se la preghiera, che si e unita eon essa 
in un unico liYello durante la caduta. 

Poiche la preghiera ha gia raggiunto il firmamento di Gevura, si 
incontra eon Taria del Sud, Bina e ZON di Hesedde Assiya che sono di¬ 
scesi qui, e si unisce eon quest’aria. Poi, il dominatore delParia del Sud, 
che si chiama Pisgania {Pesagniyah), Hesed de Assiya, attiva il nome 
di dodici lettere e abbassa Malchut da Bina di Hesed de Assiya al suo 


WWW. scribd. com/Religione_in_Ita2 



Elevare un a preghiera 517 


posto. L’aria del Sud ritoma e sale al suo livello nel sesto firmamento, 
Hesed de Assiya^ chiamato “Sud”. 

Dal momento che la preghiera ha raggiunto il sesto firmamento, in- 
contra Taria che e discesa dal settimo firm^imento, che e Bina che com- 
prende GAR^ e la preghiera si unisce eon quest’aria in un unico livello. 
Quando il nome di dodici lettere abbassa Malchut da Bina (il settimo 
firmamento) al suo posto, Taria ritoma al suo livello (il settimo firma¬ 
mento) e porta eon se la preghiera, essendosi unitę durante la caduta. 

Poiche la preghiera ha raggiunto il settimo firmamento, incontra 
Taria che e discesa da Maclhut de Yetzira e si unisce eon essa. Poi, il 
dominatore generale, Sandalphon^ che govema tutto il mondo di As- 
siya, la prende e attiva il nome di dodici lettere, che abbassa Malchut 
da Malchut de Yetzira al suo posto. E Taria sale e toma al suo livello, il 
firmamento di Malchut de Yetzira, prende eon se la preghiera e la eleva 
al firmamento di Malchut de Yetzira. 

Esattamente allo stesso modo, la preghiera sale attraverso tutti i set- 
te Heichalot (saloni) dei mondi Yetzira e Beria fino al mondo di Atzilut. 
II che chiarisce la domanda posta alPinizio: come puó una preghiera 
ascendere dal piu basso livello possibile del mondo di Assiya fino al 
mondo di Atzilut, visto che nessun livello puó ascendere sopra se stes¬ 
so? Da quanto detto sopra, segue che, poiche la preghiera si unisce eon 
la prima aria che e discesa da Malchut de Assiya al nostro mondo, e 
esattamente quest’aria che Tha elevata al firmamento di Malchut, men- 
tre Paria di Yesodde Assiya e stata elevata al firmamento di Yesod e cosi 
via. In altre parole, Taria eon la quale la preghiera si unisce e sale, la 
eleva a Malchut del mondo di Atzilut. 

La parte che discende da Malchut de Assiya al nostro mondo discen- 
de dal livello spirituale chiamato Malchut de Assiya al livello spirituale 
chiamato “il nostro mondo”. Naturalmente, questo non si riferisce in 
nessun modo alla nostra esistenza fisica nel mondo materiale. AHP del 
Livello Superiore si considera disceso quando un uomo sente nel pro- 
prio cuore (al centro di tutti i propri desideri) il desiderio di raggiungere 
la spiritualita, unirsi a essa e annullare le proprie proprieta egoistiche, 
perche lo danneggiano e gli impediscono di avanzare nella spiritualita. 

Un uomo non dovrebbe pensare che la caduta di Bina e di ZON nel 
nostro mondo dal mondo di Assiya possa essere vissuta da chiunque. E 
solo colui che ha avuto questa percezione e che e stato capace di com- 
piere sforzi qualitativamente e quantitativamente sufficienti, merita di 
essere elevato al di sopra del nostro mondo per mezzo dello AHP di 
Colui che e Superiore. 
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Sul lato Meridionale (Hesecf), si trova colui che govema l’aria di 
quel punto, eon i suoi assistenti. 11 suo nome e Pisgania e possiede le 
chiavi delParia di quel luogo. Tutti coloro che soffrono pregano il loro 
Creatore dal profondo dei loro cuori affranti (la precisa sensazione della 
sofferenza costituisce una preghiera e non richiede parole). Se le loro 
parole (desideri) sono meritevoli, la preghiera sale verso Taria di questo 
luogo e il dominatore Taccetta e la bacia (“abbraccio”, “bacio” e Zivug 
sono formę di unione spirituale dei Partzufim) e poi dichiara: “U Crea¬ 
tore sara misericordioso e ti saWera eon la Sua misericordia”. 

Tutti i sacri dominatori {Ohr Hochma e chiamata sacra) e i loro as¬ 
sistenti di questo lato si elevano eon lui. Le lettere del santo nome del 
Creatore e del nome di dodici lettere EKYEH si elevano: quattro lette¬ 
re Aleph-Hey-Yod-Hey in ogni punto, che dominano i corrispondenti 
estremi delFaria. Esse salgono su questo punto delTaria del firmamen- 
to Meridionale, Hesed (W sesto firmamento), verso il dominatore della 
parte Meridionale, che si chiama AnafieL 

Nella parte Settentrionale {Gevura) si trova Petachia, che govema 
Taria eon i suoi assistenti. Se colui che pręga per i suoi nemici e av- 
versari, cioe coloro che lo fanno soffrire, e un giusto, allora, mentre 
le parole della sua preghiera si elevano verso Taria di questo punto, il 
dominatore accetta le parole del suo cuore e le bacia (le unisce alle sue 
proprieta, cosi da farle arrivare ancora piu in alto). 

L’aria che giunge dal Nord incita e chiama a raccolta tutti i firma- 
menti ed essi prendono queste parole, le elevano verso il quinto firma¬ 
mento del nord, le baciano e dicono: “U Signore abbattera i tuoi nemici 
e li allontanera dal tuo sguardo”. E questo awiene nelLordine seguente: 
dopo che il dominatore delLaria ha accettato la preghiera e Tha baciata, 
il che significa che si e unita eon il livello delParia e del dominatore, 
Taria si solleva verso Settentrione (la nuova fine di Malchut che si e fer¬ 
mata mentre ella scendeva verso Bina, che si chiama Tec/iwm-spazio, 
dalia parola TbAw-caos), e il nome di dodici lettere riabbassa Malchut 
da Bina di Gevura de Assiya al suo posto. 

L’aria, che e discesa nelle restrizioni (Dinim) di questo spazio, e sol- 
levata dal desiderio di elevarsi verso il firmamento di Gevura. Inoltre, 
tutti i livelli che si sono uniti eon essa durante la sua discesa si elevano 
eon lei verso il firmamento di Gevura per via della loro uguaglianza eon 
esso. Allo stesso modo, la preghiera che si era unita eon essa durante la 
sua discesa sale eon essa verso il quinto firmamento. 

L’ordine delPascesa (presentare una preghiera) inizia da qui; sale 
e si apre un varco attraverso Taria (AHP) che e discesa da Malchut de 
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Assiya nel nostro mondo e sale eon essa verso il primo firmamento, il 
firmamento di Malchut de Assiya. La preghiera sale e si awicina al 
dominatore (alle sue proprieta), che e incaricato di controllare la parte 
occidentale, Malchut. Ci sono nove entrate dove si trovano gli assistenti 
di colui che domina, il cui nome e Zvuliel. 

Le dieci Sefirot della stessa Malchut hanno nove (non dieci) ingres- 
si, in quanto su Malchut della Sefira Malchut e imposta una restrizione 
di ricevere la Luce ed e collegata a Yesod de Malchut. Dunque, Yesod e 
Malchut de Malchut condividono lo stesso ingresso. 

Tuttavia, sorge una domanda: “Perche tutte le parti delTaria han¬ 
no un unico dominatore per Taria e un dominatore diverso per il fir¬ 
mamento? Per esempio, sulla parte orientale Gazaria controlla Taria 
orientale e Shimshiel controlla il firmamento orientale {Tifferet, il quar- 
to firmamento). Allo stesso modo, Pisgania controlla Taria della parte 
meridionale e Anafiel controlla il firmamento meridionale. E sulla par¬ 
te settentrionale, il dominatore Petachia govema Taria settentrionale 
e Gadriel ha il govemo del firmamento settentrionale. Allora, perche 
solo Malchut ha un unico dominatore generale, chiamato Zvuliel, che 
govema sia Paria, sia il firmamento? 

La ragione e che, a causa delPascesa di Malchut in Bina, Bina e ZON 
di ogni livello scendono a un livello inferiore, il livello delParia. Tutta- 
via, scende solamente la parte inferiore di Bina (ZAT o VAK de Bina), 
mentre Keter, Hochma e la parte Superiore di Bina {GAR de Bina) ri- 
mangono allo stesso livello. Solamente la parte inferiore di Bina, ZAT 
de Bina {ZA e Malchut), e scesa da questo livello ed e diventata aria. 



Perció, si sono resi necessari due diversi dominatori: uno per il Li- 
vello Superiore che e rimasto sopra il firmamento e Taltro per la meta 
inferiore del livello che e discesa ed e diventata aria. II livello (dieci 
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Sefirot) di Malchut, dal quaie tutte le nove Sefirot inferiori sono discese 
al livello inferiore durante Tascesa di Malchut in Bina, trattengono la 
sola Sefira Keter de Malchut, che e rimasta come un punto sotto Yesod 
de ZA. 

Comunque sia, anche questo punto si riferisce piu alla Sefira Yesod, 
che e superiore a Malchut, perche le sue proprieta sono piu simili a quel> 
le di Yesod. E poiche tutto di Malchut si riferisce alle proprieta delParia 
(tranne che per la sua propria Keter), ella ha un solo dominatore. 

II dominatore desidera agire nel firmamento alla luce del giomo, 
ma non ne ha il permesso fino a quando la luna non sorge, cioe fino al 
tramonto, quando si fanno avanti tutti i dominatori e le forze, E quando 
inizia il giomo (la Luce Superiore inizia a splendere), tutti loro salgo- 
no (le proprieta spirituali si correggono e migliorano sotto 1’influenza 
della Luce) fino alla piu Elevata delle nove entrate, il punto di Keter de 
Malchut, che e rimasto al suo livello al di sopra del firmamento (Parsa). 

E quando la preghiera sale, entra attraverso questo ingresso Superio¬ 
re e da qui si manifestano tutti i dominatori eon i loro assistenti, guidati 
dal loro Supremo dominatore, Zvuliel, il solo dominatore delLaria di 
questo ingresso Superiore, che e al di sopra del firmamento di Malchut 
de Assiya. Tutti loro si presentano, baciano la preghiera e la accompa- 
gnano verso il secondo firmamento Yesod de Assiya. 

Malchut costituisce la linea sinistra, Hochma senza Hassadim. Per- 
ció, quando ella domina, la Luce non brilla e prevalgono le tenebre. 
Hochma non puó splendere senza Hassadim, che significa che quando 
Malchut domina e il tempo della notte (non la luce del giomo). Infatti, 
tutte le sue nove Sefirot inferiori, dalie quali hanno origine tutti i domi¬ 
natori (delLuomo) e le forze (i desideri delLuomo) della linea sinistra, 
dominano di notte. 

Questa e la ragione per cui e detto che Malchut discende da Bina 
verso il suo posto, sebbene le sue nove Sefirot inferiori siano rimaste 
immuni dalia forza impura, in quanto Malchut e discesa dal firmamen¬ 
to, che rha trasformata in aria. Anche cosi, esse (le nove Sefirot) non 
hanno potere nel suo posto e devono innalzarsi sopra il firmamento ver- 
so r ingresso Superiore, Keter de Malchut. Qui esse entrano nella linea 
destra (Hassadim) e la preghiera sale eon esse per via delLuguaglianza 
(desideri, proprieta), raggiunta mentre erano sotto il firmamento (nello 
stato chiamato “il nostro mondo”). 

E poiche la preghiera (MAN) e innalzata sopra il firmamento di Mai- 
chut (a GE della Parte Superiore), incontra Laria (AHP delLimmobile 
unico Superiore) che e discesa qui dal secondo firmamento. Dopo la di- 
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scesa di Malchut da Bina di Yesod de Assiya al suo posto, quest’aria sale 
al firmamento di Yesod, e porta eon se tutti i dominatori, i loro assisteńti 
e la preghiera, che erano stati uniti durante la sua discesa, ed eleva tutti 
loro al firmamento di Yesod de Assiya. 

E ąuando la preghiera sale a questo firmamento {Yesod), le dodici 
porte di questo firmamento si aprono. Un dominatore speciale, Ana’el 
(Anahef), che ha il dominio su molte forze, si trova alla dodicesima 
entrata e quando la preghiera sale, proclama a tutti gli ingressi: “Aprite 
le porte”. E tutti gli ingressi si aprono, e la preghiera entra attraverso 
di essi. 

Questo succede perche Tifferet ha dodici punti della diagonale, in- 
dicati dalie Sefirot H-G-T-M, ognuno dei quali contiene tre linee di 
HGT, dodici in tutto. E tutto quello che esiste in Tifferet e presente 
anche in Yesod, ma questi dodici punti sono chiamati “le dodici porte”, 
attraverso le quali entra la preghiera. 

E allora si risveglia un dominatore molto vecchio, che si trova sulla 
parte meridionale. II suo nome e Azriel-Saba, talvolta chiamato Ma- 
chaniel, in quanto e responsabile di 600,000 gruppi (schieramenti-A/(C7- 
chanot). Tutti i gruppi hanno ali e occhi; essi si trovano accanto a tutti 
coloro che pregano silenziosamente e ascoltano le preghiere che arri- 
vano dal profondo del cuore e che sono dirette solamente al Creatore, 
Solo queste preghiere vengono ascoltate da coloro che hanno orecchi. 

C’e un ingresso speciale nella Sefira Yesod de Hesed (misericordia 
Divina) che discende dalia linea destra di Bina. Dunque, il dominatore 
di questa misericordia e chiamato Azriel-Saba. Egli e chiamato Saba 
(nonno), perche Hochma e Bina sono chiamate “gli uomini vecchi”. 
Ed egli e incaricato di govemare 600.000 gruppi (schieramenti) perche 
600 = 6 X 100, dove 6 = HGTNHY Sefirot in Bina. E poiche ogni Sefira 
in Bina e indicata da 100, allora 6 X 100 = 600. Mentre le migliaia origi- 
nano da Ohr Hochma, che splende in ognuna di queste Sefirot. Dunque, 
600 X 1.000 = 600.000 gruppi. 

GAR de Tvuna, la parte inferiore (ZAT) di Bina, e chiamato “orec- 
chie”. Solo Ohr Hassadim brilla in questa parte, senza Hochma. VAK de 
Tvuna e chiamato “occhi” e in essi brilla Ohr Hochma. 

Malchut e Bina costituiscono due generi di aria, Ovest e Nord, che 
si uniscono, si mescolano e formano una diagonale, una combinazione 
di giudizio e di misericordia che mitiga la severita e il giudizio. Cosi, 
se essi ascoltano parole buone da un uomo che lo merita, accettano 
la preghiera delKuomo nella misura della misericordia presente nella 
diagonale, Se invece ascoltano cose cattive riguardo Tuomo che non 
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ha meriti, accettano la sua preghiera nella mi sura del giudizio presente 
nella diagonale. 

Se le orecchie deiruomo ascoltano la preghiera (vale a dire che egli 
parła non dal profondo del cuore, ma eon la bocca, e le sue orecchie l’a- 
scoltano da fuori, ma non sen tono il suo cuore), nessuno Taccettera in 
Alto. Perció, Puomo deve stare in guardia: nessuno dovrebbe ascoltare 
la propria preghiera, in quanto le parole della preghiera si uniscono nel 
Mondo Superiore, in Z4, e le parole del Mondo Superiore non devono 
essere udite, 

Considerate come viene letta la Torah: un uomo legge e gli altri 
restano in silenzio. Invece, se tutti leggessero a voce alta, essi diminui- 
rebbero la fede in Alto, perche la voce e le parole di un uomo si mesco- 
lerebbero eon la voce e le parole degli altri e minaccerebbero la fede, 
cioe Malchut. La voce e la parole {ZA e chiamato “voce” e Malchut 
e chiamata “parole”) delPuomo devono essere uguali alla voce e alle 
parole degli altri. 

Prima sono State indicate due ragioni per cui una preghiera deve es¬ 
sere recitata senza voce, quindi non udita dalie orecchie delPuomo. La 
prima e che Malchut, che genera gli uomini, e composta da due punti: 
la Luce non puó essere ricevuta da Malchut senza un metro di giudizio, 
mentre la Luce puó essere ricevuta da Malchut che si e corretta in Bina 
eon il metro della misericordia. 

Allo stesso modo, Tuomo e composto dalia combinazione di questi 
due punti. Se egli lo merita, il metro del giudizio viene nascosto e il 
metro della misericordia rivelato ed egli merita cosi di ricevere la Luce 
Superiore. Invece, se non lo merita, viene rivelato il metro del giudizio 
e la Luce scompare da lui. 

Perció Torecchio Superiore ha una forma inclinata: per essere in 
grado di ricevere la preghiera delPuomo che e giusto, colui che meri¬ 
ta Toccultamento del metro del giudizio, in modo che Torecchio che 
ascolta non sollevi il giudizio, che e nascosto nelle parole della pre¬ 
ghiera. Dunque, se qualcuno ascolta la preghiera prima che salga, egli 
richiama il giudizio nascosto nelle parole della preghiera ed essa non 
puó essere udita in Alto. 

C’e un’altra ragione per tutto questo: le parole della preghiera rap- 
presentano parti di Malchut. E colui che pręga deve essere parte di Mal¬ 
chut. Dunque, la preghiera deve salire ed essere inclusa nella Malchut 
Divina, chiamata “parole”. Allora Malchut si unisce eon ZA (la voce) e 
la preghiera viene accettata, cioe la Luce yienó'accetta da ZA. 
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Perció Tuomo non deve alzare la voce durante la preghiera; ció per- 
mette alla voce Divina, la Luce di ZA, di scendere sulla persona che prę¬ 
ga. Le parole salgono a Malchut, si uniscono eon ZA eon Taiuto di Mal- 
chut e ricevono da ZA una voce completamente corretta. Ne consegue 
che la preghiera puó ricevere la Luce. E perció detto che le parole della 
preghiera pronunciate dalia voce delPuomo non devono essere udite. 

Colui che legge la Torah deve essere anche parte di ZA, chiamato 
Torah. E la voce di colui che legge la Torah deve essere invece la voce 
di ZA. Dunque e proibito ascoltare la voce di ąualcun altro, perche si 
tratterebbe della voce di un uomo che si trova a vivere nel giudizio e 
non nella misericordia. 

Dunque, la voce di un estraneo danneggia la voce di colui che legge 
la Torah e Malchut non e in grado di ricevere la Luce da ZA. Peró, se 
queste sono le parole e la voce di un unico uomo, allora la voce chiama- 
ta ZA e le parole chiamate Malchut, si uniscono in una sola combina- 
zione. Ma se la voce e le parole di un estraneo si uniscono a quelle del 
lettore, saranno un danno per quest’ultimo. 

Rispetto a tutto ció che e stato detto sopra, Tuomo potrebbe dire che 
solo colui che e vicino allo stato fin qui descritto puó capire cosa rac- 
conta lo Zohar. L’uomo comprende le azioni spirituali nel proprio cuo- 
re, nei propri desideri e nelle proprie proprieta. Se non corrispondono a 
tutto ció che e stato descritto sopra, nessuna spiegazione di nessun tipo 
potrą servire. Un “estraneo” simboleggia i pensieri e i desideri “estra- 
nei” (distanti dalie aspirazioni spirituali) delPuomo. 

Quando sale una preghiera silenziosa, nascosta e segreta, il sovra- 
no Azriel-Saba stesso e tutti i suoi assistenti, che govemano 600.000 
gruppi (schieramenti), e tutti coloro che hanno occhi e orecchi si fanno 
avanti e baciano le parole della preghiera che si innalza. 

Tutto questo e detto nel verso: “Gli occhi e le orecchie del Creatore 
sono sopra di loro”. Gli occhi del Creatore si posano sui giusti. Gli 
occhi del Creatore si riferisce a coloro che di sotto hanno occhi, cioe 
gli angeli che esistono nel firmamento di Yesod de Assiya. Essi esistono 
in Alto, al livello di GAR, in quanto gli occhi indicano la proprieta di 
Hochma. Tuttavia, questi occhi sono gli occhi della Sefira Yesod, come 
e scritto “Gli occhi del Creatore si posano sui giusti”, per cui Yesod e 
chiamata “colui che e giusto”. 

II terzo firmamento e costituito dalie Sefirot Netzah e Hodde Assiya. 
La preghiera sale verso questo firmamento. II dominatore Gadria, che 
controlla questo firmamento eon i suoi assistenti, agisce tre volte al 
giomo durante Tascesa delle tre linee verso il mondo di Atzilut, quando 
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il luminoso scettro della Luce sale e scende, ma non si ferma in un po- 
sto, perche Ohr Hochma della linea sinistra (chiamata “lo scettro della 
Luce") vuole brillare. 

La parola “scettro” (ebraico, Sharvit) indica la vista e Ohr Hochma e 
chiamata la Luce della vista. Lo scettro si muove tre volte e si nasconde, 
perche Hochma si rivela solamente quando le tre linee si muovono nei 
tre punti: Holam (il punto sopra le lettere), Shuruk (il punto dentro le 
lettere) e Hirik (il punto sotto le lettere). 

Quando la preghiera, che e la linea di mezzo, sale e conąuista lo 
schermo di Hirik, lo scettro (la Luce della linea sinistra) scende e china 
la testa davanti alla preghiera, il che sta a indicare Toccultamento di 
GAR, chiamato “testa”. Questo awiene perche la linea di mezzo riduce 
la linea sinistra eon Taiuto dello schermo di Hirik. Questo terzo firma- 
mento delle Sefirot Netzah e Hod de Assiya e chiamato il “firmamento 
dello scettro”, perche dentro di esso agisce lo scettro della Luce. 

Quando la preghiera sale, il dominatore china la testa davanti a essa 
(diminuisce il proprio livello) e poi colpisce la pietra iridescente eon 
il suo scettro. La pietra si trova al centro (la linea di mezzo) del firma¬ 
mento e 365 schiere di angeli emergono dalia pietra, dove erano State 
nascoste da ąuando la Torah e discesa sulla terra. Poiche essi, gli angeli, 
si erano opposti a questa discesa, il Creatore li aveva rimproverati ed 
essi si erano nascosti nella pietra. 

Qui, per analogia eon quanto detto sopra e in conformita eon le de- 
finizioni di nozioni come “scettro”, “pietra”, “schiere”, “Luce”, “oc- 
cultamento”, “chinarsi”, al lettore e offerta Topportunita di tradurre 
questi concetti dal linguaggio delle leggende al linguaggio delle azioni 
spirituali. E quando il lettore consegue ció che e scritto, ne percepira il 
significato in se. 

Ed essi da qui non si fanno vedere, tranne quando sale la preghiera. 
Allora essi lodano il Creatore, dicendo: “Nostro Creatore, come e gran¬ 
dę il Tuo nome su tutta la terra!”. Questa preghiera e chiamata “Gran¬ 
dę”, perche sale verso tutti i firmament! ed essi si chinano davanti a 
essa. 

Questo awiene perche gli angeli che si sono opposti alla discesa 
della Torah (vedi Tarticolo “II Cielo e la Terra”), cioe la linea di mezzo, 
sulla terra {Malchut e i mondi di BYA), emergono dalia linea sinistra. 
Ed essi volevano che fosse la linea sinistra a dominare in Malchut e nei 
mondi ć\ BYA q non la linea di mezzo, chiamata Torah, che riduce GAR 
della Luce della linea sinistra. 
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Malchut, chiamata “terra”, include tutti i mondi ó.\ BYA. Peró, il 
Creatore (la linea di mezzo) Tha rimproverata e costretta a ricevere la 
Luce della linea di mezzo e a nascondersi nella pietra, nelle forze del 
giudizio, che esistono nella linea di mezzo che si trova al centro del 
firmamento. 

Tuttavia, la preghiera puó salire solo attivando la linea sinistra, cioe 
Bina e ZON che sono discesi al livello inferiore, poi ascesi ancora una 
volta sopra il firmamento e sono diventati la linea sinistra. Essi pren- 
dono la preghiera che era eon loro durante la loro discesa al livello 
inferiore. 

Questa e la ragione per cui il dominatore riceve lo scettro, la Luce 
della linea sinistra, perche durante Tascesa della preghiera, la linea si¬ 
nistra brilla nel suo regno. Le 365 schiere allora si svegliano e ricevono 
dalio scettro la Luce della linea sinistra. Dunque, esclamano “Creatore, 
nostro Signore, come e grandę il Tuo nome su tutta la terra!”, perche la 
preghiera sale in questo firmamento, chiamato “Grandę” e comprende 
lo schermo di Hirik della linea sinistra, da GAR. Quindi, essi chinano la 
testa, cioe non usano GAR di Ohr Hochma, ma solo VAK. 

In seguito, la preghiera si riveste degli omamenti Divini e si eleva 
verso il quarto firmamento, Tifferet. Allora al suo livello si manifesta il 
sole {Tifferet) e insieme a lui ascendono a questo firmamento il domina¬ 
tore Supremo Shimshiel e le 365 schiere. Esse sono chiamate “i giomi 
del sole”, perche questi livelli hanno origine dal sole, Tifferet. Ed essi 
tutti rivestono e adomano Malchut nei Cieli del Giardino delLEden, 

La preghiera si ferma qui per unirsi eon Taria di Gevura di questi 
livelli, perche non e previsto che si fermi al precedente firmamento, 
NHY, in quanto essi sono inclusi in Tifferet. ^ la preghiera rimane qui 
finche tutte le schiere non si sono sollevate eon essa al quinto firma¬ 
mento (Gevurd)., dove domina Gadriel; egli govema tutte le schiere 
delle altre nazioni, in quanto Gevura costituisce la linea sinistra, a cui si 
aggrappano le altre nazioni. 

E quando la preghiera sale, portandosi dentro lo schermo della linea 
di mezzo (che riduce la linea sinistra da GAR a VAK), fa tremare lui e 
tutte le sue schiere ed essi perdono tutta la loro forza, si manifestano e 
chinano la testa, cioe GAR, e adomano questa preghiera. 

Essi salgono eon essa al sesto firmamento, Hesed, e le legioni e le 
schiere si fanno avanti e accettano la preghiera fino a quando non rag- 
giungono le settanta porte, HGT NHYM, ognuna delle quali e formata 
da dieci porte, come Hesed comprende tutte le sette Sefirot inferiori. 
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Qui si trova il dominatore supremo, Anafiel^ che adoma la preghiera 
eon i settanta omamenti. 

E poiche la preghiera e stata adomata, tutte le legioni e le schiere 
di tutti i firmamenti che hanno accompagnato la preghiera da un firma- 
mento alEaltro si uniscono ed elevano la preghiera al settimo fiimamen- 
to, BinUy che comprende GAR. 

La preghiera entra nel settimo firmamento e il Supremo dominatore 
Sandalphoriy che govema tutte le guardie che ci sono alle entrate, intro- 
duce la preghiera in tutte i sette saloni del mondo di Yetzira. Questi sono 
i sette saloni del Re, i sette saloni di Malchut de Atziluty dove domina ZA. 

Quando la preghiera, adomata eon tutti questi omamenti, sale qui, 
unisce ZA eon Malchut, perche tutto cresce in uguaglianza a tutto il 
resto. E il nome del Creatore, cioe Malchut, e adomato dalPAlto e dal 
basso e in tutte le parti, poiche Malchut si unisce eon ZA in una cosa 
sola. E allora Yesod (colui che e giusto) colma Malchut eon le sue be- 
nedizioni. 

Beato e colui che da alla sua preghiera il giusto percorso, perche il 
Creatore si rivestira di questa preghiera. Egli aspetta fino a quando tutte 
le preghiere di Israele hniranno di salire e si uniranno in una completa 
e perfetta preghiera, dopo di che tutto sara perfetto sia in Alto, sia in 
basso. 

Oltre la preghiera, ci sono anche le Mitzvot del la Torah che dipendo- 
no dalie parole e dalie azioni. Ci sono sei Mitzvot che dipendono dalie 
parole. 

1. Temere la Grandezza e la Maestosita del Creatore. 

2. Amare il Creatore. 

3. Benedire il Creatore. 

4. Proclamare Tunicita del Creatore. 

5. Benedire la nazione, che spetta ai Cohanim (sacerdoti). 

6. Affidare la propria anima al Creatore. 

Delie sei Mitzvot indicate sopra, la prima si trova nelle benedizioni 
di Re Davide cantate durante le sue offerte nella Torah, dove un uomo 
deve temere il suo Signore, perche queste canzoni si trovano in un posto 
chiamato “timore” o Malchut. E tutte queste benedizioni scritte costi- 
tuiscono Tessenza del timore del Creatore, Malchut. Un uomo deve 
cantare queste canzoni ponendo i propri desideri nel timore. 
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L’uomo deve raggiungere un livello di sviluppo spirituale in cui i 
suoi desideri coincidono eon ąuello che viene detto nei testi di queste 
benedizioni. E impossibile spingere ąualcuno a desiderare qualcosa; 
tutte le nostre percezioni sono il prodotto, il risultato del nostro livello 
spirituale. La Luce di questo livello influenza Tegoismo dell’uomo e 
lo corregge eon il potere di quel livello. Perció, Tuomo puó chiedere 
solamente la correzione, ma essa giungera solo dalLAlto, dalia Luce, 
dal Creatore. 

Esiste un elenco di livelli che un uomo deve attraversare gradual- 
mente nella sua correzione. Questi livelli sono solitamente chiamati 
Mitzvot e in tutto, tra noi e il Creatore, ve ne sono 620: 613 Mitzvot 
della Torah per Israele (Laltruismo) e 7 Mitzvot della Torah per tutte le 
nazioni (Legoismo). Qui vengono spiegati in un modo diverso: poiche 
la cosa piu importante e chiedere la correzione (e se la richiesta e sin- 
cera, la risposta discende immediatamente sotto forma di Luce), tutto il 
lavoro delPuomo su se stesso, tutti i suoi sforzi nello studio, nel lavoro 
e nelle azioni sono diretti solamente alla creazione di una vera supplica, 
MAN. Dunque, le fasi dello sviluppo spirituale delPuomo sono descritte 
come il suo percorso nella preghiera, egli sta ritto e pręga, sebbene que- 
sto processo continui dentro di lui per tutta la sua vita terrena. 

La seconda Mitzva: amare il Creatore (come e gia stato detto piu 
Yolte, questa sensazione e il risultato della correzione; vedere Intro- 
duction to the Study of Ten Sefirot - Introduzione allo studio delle die- 
ci Sefirot, Paragrafo 45, i quattro livelli della sensazione del dominio, 
dalie tenebre alPamore), quando nelle sue preghiere Puomo raggiunge 
Ahavat Olam (il grandę amore) e Le El (per il Creatore). Queste due be¬ 
nedizioni precedono la supplica, Shema Israel (Ascolta, O Israele) e Ve 
Ahavta Et (e arna il Creatore), la benedizione del Creatore per Pamore 
che Puomo ha per Lui che segue la supplica Shema Israel. E questo e il 
segreto delPamore per il Creatore. 

La terza Mitzva\ poiche Puomo raggiunge un luogo eon la sua pre¬ 
ghiera che e chiamato Lehishtabe’ach (benedetto sia il Creatore), egli 
deve conseguire le lodi e le benedizioni per il Creatore nei suoi desideri, 
come parti della preghiera Yotzer Ohr (Creatore della Luce) e Yotzer 
HaMeohrot (Creatore delle Stelle). 

La quarta Mitzva consiste nel proclamare Punicita del Creatore, cioe 
Shema Israel (Ascolta, O Israele, il nostro Creatore e uno!). Da questo 
punto (livello) in avanti, Puomo deve esprimere il segreto delPunicita 
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del Creatore (in tutte le Sue manifestazioni airuomo) nei desideri del 
suo cuore (il suo cuore deve essere colmo solo della sensazione deirU- 
nica, Forza Superiore). Poi, e osservata la Mitzva di ricordare a se e agli 
altri Tesodo dalPEgitto (Pegoismo), come e scritto: “Ricordatevi della 
vostra schiavitu in Egitto”. 

La ąuinta Mitzva serve per un Cohen per benedire gli uomini (la di- 
scesa della Luce dal PartzuJ)^ cosi che Israele sia incluso ąuando ascen- 
de la preghiera (la benedizione dei Cohanim), perche in quel momento 
(stato), Knesset Israel (tutti coloro che si correggono aspirando al Crea¬ 
tore e che costituiscono una parte di Malchut de Atzilut), cioe Malchut, 
riceve la benedizione (la Luce). 

La sesta Mitzva e il momento desiderato (stato, il livello spirituale in 
cui Tuomo desidera solo donare tutti i suoi desideri, cioe la sua anima, 
al Creatore: cioe egli puó agire solo per il bene del Creatore in tutti i 
suoi desideri) consiste nelPaffidare la propria anima al Creatore eon 
il piu completo desiderio nel proprio cuore. Quando un uomo cade (e 
accetta di buon grado il piccolo stato) eon la faccia {Hochma) a terra 
e proclama (eleva una preghiera, MAN)\ “lo affido la mia anima a Te, 
O Creatore”. Le intenzioni e i desideri del suo cuore sono di donare 
completamente la propria anima al Creatore (questo desiderio e la con- 
seguenza di questo livello spirituale e giunge in modo naturale a coloro 
che lo conseguono). 

Queste sei Mitzvot della preghiera corrispondono alle 600 Mitzvot 
della Torah. E le rimanenti tredici Mitzvot servono ad attrarre le tredici 
proprieta della misericordia (i tredici Midot HaRachamim\ che com- 
prendono tutto il resto. La preghiera si adoma eon le 600 Mitzvoł, che 
corrispondono HGTNHY, che la preghiera, Malchut^ riceve da ZA. 

Felice e colui che ha curato e concentrato il proprio desiderio su 
tutto questo (colui che e stato capace di innalzare la giusta preghiera per 
la sua correzione), che ha portato a termine ogni giomo (nella luce del 
giomo del Creatore) tutto ció che era stato richiesto e che ha indirizzato 
le intenzioni del proprio cuore ad adempiere questa Mitzva, che fa affi- 
damento sulla parola. 
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Che cos’e Bnei Baruch 

Bnei Baruch e un’organizzazione senza scopo di lucro che divulga 
la saggezza della Kabbalah per accelerare la spiritualita deirumanita. 
II kabbalista Prof. Michael Laitman, che e stato discepolo e assistente 
personale di Rabbi Baruch Ashlag, figlio di Rabbi Yehuda Ashlag (au- 
tore de II Sulam, commentario allo Zohar), segue le orme del proprio 
mentore nel guidare il gruppo verso la sua missione. 

II metodo scientifico di Laitman fomisce alle persone di tutte le fedi, 
religioni e culture gli strumenti necessari per intraprendere un cammino 
affascinante di ascesa spirituale, alla scoperta di se stessi. Con Tatten- 
zione rivolta a quei processi interiori di cui chiunąue di noi ha esperien- 
za, ciascuno con le proprie modalita, Bnei Baruch invita tutti, indipen- 
dentemente dali’eta e dalio stile di vita, a dedicarsi a questo processo 
gratificante. 

Da anni, su scala mondiale, si cercano con insistenza le risposte alle 
domande della vita. La societa ha perso la propria capacita di vedere 
la realta per quella che e e al suo posto troviamo concetti superficiali 
e spesso ingannevoli. Bnei Baruch si rivolge a tutti coloro che stanno 
cercando una consapevolezza che vada oltre i soliti canoni, a coloro che 
stanno cercando di capire il vero scopo della vita. 

Bnei Baruch offre una guida pratica e un metodo attendibile per ca¬ 
pire i fenomeni nel mondo. II metodo autentico di insegnamento, messo 
a punto da Rabbi Yehuda Ashlag, non solo aiuta a superare le prove e i 
probierni della vita di tutti i gionii, ma stimola anche un processo, gra- 
zie al quale superare i propri limiti. 

Rabbi Yehuda Ashlag ha lasciato un metodo di studio per questa ge- 
nerazione, che, essenzialmente, “prepara” a comportarsi come se aves- 
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simo gia conseguito la perfezione dei Mondi Superiori, mentre siamo 
ancora in questo mondo. Secondo le parole di Rabbi Yehuda Ashlag, 
“Questo e un metodo pratico per raggiungere il Mondo Superiore, la 
sorgente della nostra esistenza, mentre ancora viviamo in questo mon¬ 
do”. 

Un kabbalista e un ricercatore che studia la propria natura usando 
questo metodo sperimentato, collaudato e accurato. Attraverso questo 
metodo potremo conseguire la perfezione e il controllo sulla nostra vita 
e comprendeme il vero scopo. Cosi come non si puó agire correttamen- 
te in questo mondo senza conoscerlo, cosi Tanima non puó agire cor- 
rettamente nel Mondo Superiore senza aveme conoscenza. La saggezza 
della Kabbalah fomisce questa conoscenza. 


Come contattare Bnei Baruch 

Potete contattare il Dipartimento Italiano di Bnei Baruch al seguente 
indirizzo di posta elettronica: 
italian@kabbalah.info 
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